वेद-रहस्य 


प्रथम खण्ड 


अनुवादक तथा सपादक 
आचार्य अभयदेव विद्याहकार 


प्रतापनिधि द्वारा प्रकाशित 
२४ नवबर १९४८ 


प्रथम वार । अमल 
००8 अति ॥ सजिल्द ९) 


आकंथन 


श्रीअरविद की योगविपयक तथा आध्यात्मिक विचारधारा से ती अब 
लोग धीरे थीरे कुछ कुछ परिचित होने छगे है, उनकी इस विषय की 
पुस्तकों में विचारशील लोगो की रुचि बढ़ने लगी हैँ ऐसा दीख रहा हैं। 
पर उन्होने वेद के सबंध मे जो कुछ लिखा हैं उससे अब भी बहुत कम 
लोग परिचित हैँ, यद्यपि वेद के विपय में लिखा हुआ उनका साहित्य 
किसी भी, तरह उनके अन्यान्य लेखों से कम महत्त्वपूर्ण नहीं है। श्री- 
अरविंद और उनके आश्रम से सपर्क होने पर १९३६ में जब पहिली 
बार ही मुझे मालूम हुआ कि उन्होने वेद पर भी बहुत लिखा है तो 
मेने-विशेषत एक आर्यसमाजी होने से-उसे बडे कुतूहर से देखा, पढा। 
सन्‌ १९१४ से १९२० तक जो उनका मासिक आर्य पत्र निकलता रहा 
था उसमे .[06 56८०६ ०006 ए८१४' तथा 50]०0९० छज्॥ा5' 
ये दो प्रसिद्ध लेखमालाएं उन्होनें वेद पर लिखी थी। इनके 
अतिरिक्त 0 ॥266९॥06 0 एञातथभ॥ (प्रौ।एणा ८! लेखमाला में तथा 
आर्य! के अन्य लेसो में एव आश्रम के साथको द्वारा पूछे गये वेदसवधी 
प्रननो के उत्तर में भी वेद के सबंध में श्रीअरविंद ने अपने विस्तृत 
विचार प्रकट किये हें। उन सबको पढने का अवसर मुझे प्राप्त हुआ। 
मेने पाया कि उस सबसे श्रीअरविंद के बडे पाठित्यपूर्ण, महत्त्वपूर्ण और 
प्रकाशपूर्ण विचार प्रकट हुए हैं। अत स्वभावत इच्छा हुई कि उनका 
हिंदी में अनुवाद किया जाय। और मेने यह कार्य प्रारभ कर दिया। 
पर श्लरीभरविद के छेखो का अनुवाद करना आसान कार्य नहीं है। पाठकों 
को मालूम नहीं होगा ,कि श्रीअरविद के वैदिक साहित्य के हिंदी में 
पुस्तकाकार इस प्रथम प्रकाशन के पीछे लगभग छ वर्ष का परिश्रम 
छिपा हुआ है। 
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श्रीअजरविद की अनुमति से हम उनके वेदसबंघी साहित्य को अभी 
वैदरहस्थ' नाम से तीन खडो में प्रकाशित करने का विचार रखते है। 
उनमेंसे प्रथम खड पाठकों के हाथ में है। यह आये में प्रकाशित “॥6 
6८८९६ ० ४१6 ५७८१४! नामक लेखमाला का हिंदी अनुवाद है। 
ये अध्याय स्वाध्यायमडल 'औंध' के मासिक पत्र वैदिक घर्म' में सवत्‌ 
०८, ९९ में प्रकट होते रहे हे। पर इनका फिर सशोधन व परिवर्धन 
किया गया है। 

यह केवल अनुवाद भी नहीं है। विचार को स्पष्ट करने के लिये 
कई जगह सर्क्षिप्त कथन को कुछ समझाकर लिखा गुया है, कई जगह 
अपनी तरफ से टिप्पणी दी गयी है, बहुत जगह वेदमतन्नो के पते दे दिये 
गये है, वहत जगह जिन ऋचाओ का प्रसंग चल रहा हैं वे ऋचाए उद्धृत 
कर दी गयी है, जहा वेद के किन्‍्ही स्थलो की तरफ सकेत है वहा उन 
स्थलों का निर्देश कर दिया गया हैं। जिन वैदिक शब्दों या शब्दावली 
का उल्लेख अपने विषय के समर्थन में किया गया हैं वे वेद में कहा आये 
है यह दृढकर लिख दिया गया हैं। इनके अतिरिक्त अत में एक अनुक्रमणिका 
दी गयी हैँ जिससे कि इस पुस्तक में आये विशेष प्रसंगों, स्मरणीय विषयों 
तथा विशिष्ट उल्लेखों की तालिका पाठकों को उपलब्ध हो गयी है। 
इस पुस्तक में आये वेदमत्रो की सूची भी दे दी गयी है। यह होते 
हुए भी जहा तक अनुवाद का सबंध है वह स्वतत्र अनुवाद की जगह 
शब्दश अनुवाद ही अधिक है। क्योंकि श्रीअरविद का शब्दप्रयोग गभीर 
अ्थपूर्ण तथा कुछ न कुछ महत्त्व को लिये होता है। इसलिये अनुवाद 
में भाषा के मुहावरेदार होने की अपेक्षा भी भाव पूरा पूरा आा गया 
है इसका ही अधिक ध्यान रखा गया है। 

श्रीअरबिंद के अनुसार वेद का प्रतिपाद्य', वेद का असछी आशय, क्या है 
यह तो पाठक श्रीअरविंद के बब्दो में इस पुस्तक में ही पढेंगे। पर 
उसमे सुगम प्रवेश के लिये इतना कह देना पर्याप्त है कि उन्होने यह 
सिद्ध किया है कि वेद की प्रकृतिवादी या ऐतिहासिक व्याख्या (जैसे कि योरो- 


[४] 


प्राक्कथन्न 


पियन विद्वान्‌ करते है) या कर्मकाण्डपरक व्याख्या (जैसे कि सायण आदि 
विद्वान्‌ करते हे) असली व्याख्या नहीं है। वेद का असली अर्थ आध्या- 
त्मिक अर्थ हैं जो कि प्रतीको के पीछे गुप्त हैँ, जानवृूझकर छिपाकर रखा 
हुआ हैं जिससे कि अनधिकारी लोगो से अगम्य रहे, वही वेद का रहस्य 
है। प्रतोको को समझने का सूत्र हाथ लगते ही, कुजी मिलते ही वेद 
का रहस्य साफ खुल जाता हैं, वेद का प्रतिपाद्य साफ दीखने लगता है। 
तव मालूम पडता हैं कि सारा ऋग्वेद प्रकाश की शक्तियों का एक 
विजयगीत हूँ और गीत है प्रकाश की झक़्तियों के ऊर्ध्वारोहण का!। 
वेद तब न तो असम्य जगलियों के उटपटाग गीत रहते है न प्रकृति के 
अब पुजारियो के मूख्तापूर्ण स्तोन्न, न आये ओऔर द्रविडियो के युद्ध के 
निर्देशक छद। 

श्रीअरविंद की शैली थोडे में बहुतसा कहने की हूँ। उसे बहुत 
ध्यान से, तन्‍न्मय होकर और वार-बार पढने की आवश्यकता है। तभी 
लाभ उठाया जा सकता हैं। 

वेद-रहस्य के ठितीय खड में 500९०६९०१ प्ज़याा5 का अनुवाद 
होगा जिसमें वेद के एक एक देवता का उसका स्वर्प दिखानेवाछा चुना 
हुआ सूक्‍कत दिया गया हैं। इसका नाम देवताओं का स्वरूप होगा। 
इसमे १३ अध्याय होगे। तीसरे खड का नाम “अग्निस्तुति' है। इसमें 
अग्निदेवता के वहुत से सूक्तो का हिन्दी भाष्य होगा। 

अत में में गुरुकुल कागडी के वर्तमान वेदोपाध्याय १० रामवाथजी 
वेदालकार का आमार मानता हू जिन्होनें अनुवाद के प्रारभिक कठिन 
कार्य में मुझे निरतर सहायता पहुचायी हैँ तथा शुजावाद के श्री मान्य 
चौधरी प्रतापसिहजी का भी जिन्होंने गतवर्ष के पजाव के उपद्रवों में 
अति क्षतिग्रस्त होते हुए भी अपनी आथिक सहायता प्रदान की जिससे 
इसका प्रकाशन सुलम हो गया। 

श्रीअरविद निकेतन 

भहरोली (दिल्ली) 
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इन अध्यायों के कुछ वचन 

ये (चेद) न केवल ससार के कुछ सर्वोत्कृष्ट और गभीरतम धर्मों के अपितु 
उनके कुछ सुक्ष्ततम्त पराभौतिक दर्शनो के भी सुविख्यात आदिख्रोत के 
रूप में माने जाते रहे हें। है 

चिद' यह उस सर्वोच्च आध्यात्मिक सत्य के लिये माना हुआ नाम 
है जहातक कि भनुष्य के मन की गति हो सकती हूँ। 


स्वयं ऋग्वेद मानवविचार के उस प्रारभकाल से आया एक बडा भारी 
विविध उपदेशो का ग्रथ है जिस विचार के ही दूटे-फूटे अवशेष वे ऐति- 
हातिक एलूसिनियन तथा औफिक रहस्य-बचनत थे। 
नर 
ओर इस (वेद) की भाषा को ऐसे शब्दों और अलकारो में आवुत 
कर दिया था जो कि एक ही साथ विशिष्ट लोगो के लिये आध्यात्मिक अर्थ 
तथा साधारण पूजार्थियो के समुदाय फे लिये एक स्थूल अर्थ प्रकट करती थी। 
नै 
ऋषि सुक्त का वेयक्तिक रूप से स्वयं निर्माता नहीं था, चह तो 
द्रष्टा था एक सनातन सत्य फा और एक अपोरषेय ज्ञान का। 
कर 
(वेद) दिव्य वाणी है जो कपन करती हुई असीस में से निकलकर 
उस मनुष्य के अन्त-श्रवण में पहुच्ची जिसने पहिले से ही अपने आपको 
अपोरुषेप ज्ञान का पात्र घना रखा था। 


जे 


अपने गृढ आर्य में भो, जैसे कि अपने साधारण आर्य में, यह (वेद) 
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कर्मों की पुस्तक है, आश्येन्तर और बाह्य यज्ञ की पुस्तक है, यह है 
आत्मा की सग्राम और विजय की सूक्ति जब कि वहू विचार और अनु- 
भूति के उन स्तरों को खोजकर पा लेता है ओर उनमें आरोहण करता 
है जो कि भौतिक अथवा पविक मनुष्य से दुष्प्राप्य हे। 
ड़ 
यह (वेद) है मनुष्य को तरफ से उन दिव्य ज्योति, दिव्य शक्ति 
और दिव्य कृपाओ को स्तुति जो मत्यं में कार्य करती है। 
वैदिक मन्त्र उस ऋषि के लिये जिसने उसको रचना की थी, स्वय 
अपने लिये तथा दूसरों के लिये आध्यात्मिक प्रगति का साधन था। वह 
उसकी आत्मा में से उठा था. -। 


श्र 
जे 


पूर्णता की प्राप्ति के लिये संघर्ष करनेवाले आय फे हाथ में वह 
(चेदसन्त्र) एक शास्त्र का काम देता था। 


9] 


वे (वेद) असभ्य, जगली और आदिम कारोगरों की कृति नहीं हे 

बल्कि वे एक परस कला ओर सचेतन फला के सजोव निश्वास हैं। 
न 

(वेद) जैसे कि अपनी भाषा में और अपने छन्दों में बैसे हो अपनी 
विचार-रचना में भी आइचर्यजनक हे। 

(वेद का सायण भाष्य) एक ऐसी चाबी है जिसने वेद के आन्त- 
रिक आशय पर दोहरा ताला लगा दिया है, तो भी वह वैदिक शिक्षा 
की प्रारभिक कोठरियो को खोलने के लिये अत्यन्त अनिवाये है .. ... 
प्रत्येक पथ पर हम उसके साथ मतभेद रखने के लिये बाध्य है, पर 
प्रत्येक पमर पर इसका भ्रयोग करने के लिये भो बाध्य हैं। 


म् 


[१२] 


इन अध्यायो के कुछ वचन 


वेद की प्राचीन पुस्तक उस (योरोपियन) पाडित्य के हाथ में आयी 
जो परिश्रमी, विचार में साहसी . . . « « कितु फिर भी प्राच्चीन रहस्थवादी 
कवियो की प्रणाली को समझने के अयोग्य था। 
दयानन्द ने ऋषियों के भाषासबंधी रहस्य का मूल सूत्र हमें पकडा 
दिया हैं और बचेदिक धर्म के एक केद्रभूत विचार (अनेक देव एक 
परम देव में जा जाते है) पर फिर से बल दिया है। 
जैः 
मेने यह देखा कि वेद फे मंत्र, एक स्पष्ट और ठोक प्रकाश के 
साथ, मेरी अपनी आध्यात्मिक अनुभूतियों को प्रकाशित करते हे। 
२५ 
इस परिणाम पर पहुचने में, सोभाग्ययश सेने जो सायण के भाष्य 
को पहिले नहीं पढा था, उसने मेरी बहुत सदद की। 
तब यह धर्मपुस्तक वेद ऐसी प्रतीत होनें लग गयी कि यह अत्यंत 
बहुमूल्य विचार-रूपो सुबवर्ण को एक स्थिर रेखा को अपने अदर रखती 
हैँ और आध्यात्मिक अनुभूति इसके अदा-अश में चमकती हुई प्रवाहित 
हो रही है। 
ऋषियो का भाषाप्रयोग शाब्द के इस प्राचीन मनोविज्ञान के द्वारा 
शासित था। 


5 
देवताओं के नाम, अपने अर्थ सें ही, इसकु स्मरण कराते हैं कि 
वे केवल विशेषण हूँ, अर्थसुचक नाम हे, वर्णन है, न कि किसी स्वतत्न 
व्यक्ति के वाचक नाम। ह 
हि 


यहू सोमरस उस आनद को मस्ती फा, सत्ता के विव्य आनंद फा 


7&७०-) 


वेद-रहस्य 
प्रतिनिधि है जो कि ऋतम्‌” या सत्य के बीच में से होकर अतिमानस 
चेतना से मन में प्रवाहित होता है। 
क्र 
हम यह पायेंगे कि सारा-का-सारा ऋग्वेद क़ियात्मक रूप से इस 


हिविंध विषय पर ही सतत रूप से चक्‍कर काट रहा है, मनुष्य की 
तैयारी और सत्य तथा निश्रेयस की प्राप्ति 


जे 


अपने सन और शरोर में 
और विकास के द्वारा अपने अदर देवत्व ओर अमरत्व की परिपूर्णता। 


क्र 
ऋषि वामदेव हक्‍का-बक्‍्का रह जाता, यदि वह फहीं देख पाता कि 
उसके यसज्ञसबधी रूपको को आज ऐसा अप्रत्याशित उपहास-रूप दिया 


जा रहा है। 
वेद और पुराण दोनो एक ही प्रतीकात्मक अलकारो का प्रयोग 
करते हे, समुद्र उनके लिये असीस और शछएबवत्त सत्ता का प्रतीक हैं। « 
नदी या बहनेवाली धारा के रूपक को सचेतन सत्ता के प्रवाह का 


प्रतीकात्मक वर्णन करने के लिये प्रयुवत किया गया हूँ। 


नर 
पा 


वेद की व्याय्या जुदा-जुदा सदर्भो या सुक्तो को केकर नहीं की जा - 
सकती । यदि इसका फोई सगत और सबद्ध अर्थ होना है तो हमें इस- 


की व्याख्या समग्र रूप में करनी चाहिये। 


हम 
न 


तो इन प्राचीन वेदमत्नों में जो ऊपर से दीखयेवाली असगतिया, 
अस्पप्टताएं तथा क्लिष्ट क्रमहीन अस्तव्यस्तता प्रतीत होती हें वे सब 


क्षण भर में लुप्त हो जाती हे। 
जरा 


इस अकार उधा फा यह उज्ज्वल अलफार हमें वेदसवबधी उन सब 
भौतिक, कर्मकाडिक, अज्ञानमूलक श्रातियो से मुक्त कर देता है जिनमें 


804 जा 


इन अध्यायो के कुछ वचन 


कि यदि हम फसे रहते तो वे हमें असगति और अस्पष्ठता को रात्रि सें 
ठोकरो-पर-ठोकरें खिलाती हुई एक से दूसरे अधघकूप में ही गिरातो रहतों; 
यह (उषा) हमारे लिये बद द्वारों को खोल देती है और वैदिक ज्ञान 
फे हृदय के अदर हमारा प्रवेश करा देती है। 

यात्रा वह हैं जो कि प्रकाश और द्वक्ति ओर ज्ञान के हमारे बढते 
हुए घन फे द्वारा हमें विव्य सुख और अंमर आनद को अवस्था की ओर 
ले जाती है। 

वेद के प्रतीकवाद का आधार यह है कि मनृष्य का जीवन एक यज्ञ 
है, एक यात्रा है, एक युद्ध्षेत्र हे। 


सचमुच, यदि एक बार हम फेद्रभूत विचार को पकड़ लें और वेदिक 
ऋषियों की मनोवृत्ति तथा उनके भ्रतीकवाद के नियम को समझ ले तो 
कोई भी असगति और अव्यवस्था धोष नहीं रहतो। 

ये रहस्यमय (वेद के) छाब्द हे, जिन्होंने कि सचमुच रहस्यार्य को 
अपने अदर रखा हुआ है जो अर्थ पुरोहित, कर्मकाण्डी, बैयाकरण, पडित, 
ऐतिहासिक तथा गाथाशास्त्री द्वारा उपेक्षित और अज्ञात रहा है। 

अदिति हैँ बहु सत्ता जो अपनी असीमता में रहती है और देवों की 
माता है। 


76॥.] 


वेइरश्ग्यग 


प्रतिनिधि है जो कि कऋतम्‌' या सत्य मे! बोच में से होगर अधिमागस 
चेतना से मन में प्रवाहित होता है। 

हम यह पायेंगे कि सारान्यान्गारा फ्रग्वेद प्रियात्मा रुप से उस 
द्विविध विषय पर हो सतत रूप से चयरर पाठ रहा हैं, माष्य पी 
अपने मन और दारीर में तंयारी भौर साथ तथा निश्नेयस मी प्राप्ति 
और विकास के द्वारा अपने अदर देयत्य ओर अमरत्य थी परिषर्णता। 

ऋषि चामदेव हफ्कान्यय्रा रह जाता, यदि यह पी देशा पाना छि 
उसके यज्ञसदधी सूपको शो आज ऐसा णप्रत्याशि। उगाशरूष रिश 
जा रहा ६१ 

वेद और पुराण दोनों एफ ही प्रत्तीकात्मम अरूपारों या प्रयोग 
करते है, समुद्र उनके लिये असीम और शाशबत नत्ता या प्रतोफ है। 
« नदी या बहनेवाली धारा फे रपफ को राचेता सत्ता के प्रथा झा 
प्रतीकात्मक वर्णन करने के लिये प्रयुतत कया गया हूँ। 

वेद की व्यारपा जुदा-जुदा सदर्भोा या सूक्‍्तो फो छेकर नहीं यी जा 
सकती। यदि इसका कोई सगत ओर सयद्ध अर्थ होना है तो हमें इस- 
फी व्यास्या समग्र रूप में करनी चाहिये। 

तो इन प्राचीन वेदमत्रो में जो ऊपर से दोशनेबाली असगतिया, 


अस्पप्टताएं तथा बिलष्ट क्रमहोन अस्तव्यस्तता प्रतोत होतो है ये सब 
क्षण भर में लुप्त हो जाती हे। 


डर 


इस प्रकार उषा फा यह उज्ज्वल अलकार हमें वेदसचबधी उन सब 
भौतिक, कर्मकाडिक, अज्ञानमूलक झ्ातियो से मकत कर देता है. जिनमें 


[2 


इन अध्यायो के कुछ वचन 


कि यदि हम फसे रहते तो वे हमें असगति और अस्पष्ठता फी रात्रि में 
ठोकरो-पर-ठोकरें खिलाती हुई एक से दूसरे अघक्ूप में ही गिराती रहतीं, 
यह (उपा) हमारे लिये बद द्वारो को खोल देती हे और वेदिक ज्ञान 
कफे हृदय के अंदर हमारा प्रवेश करा देती है। 

यात्रा वह है जो कि प्रकाश ओर शक्ति ओर ज्ञान के हमारे बढते 
हुए धन के हारा हमें दिव्य सुख और अमर आनंद फी अवस्था फी ओर 
ले जातो हे। 

वेद के प्रतीकवाद का आधार यह हैँ कि मनुष्य का जीवन एक यज्ञ 
है, एक यात्रा है, एक युद्धक्षेत्र है। 


सचमुच, यदि एक वार हम केद्रभूत विचार को पकड ले ओर वेदिक 
ऋषियो की मनोवृत्ति तथा उनके प्रतीकवाद के नियम को नमझ ले तो 
कोई भी असगति और अव्यवस्था शोष नहीं रहती। 

ये रहस्यमय (वेद के) शब्द है, जिन्होंने कि सचमुच रहस्यार्थ को 
अपने अंदर रखा हुआ है जो अर्थ पुरोहित, कर्मकाण्डी, वेयाकरण, पडित, 
ऐतिहासिक तथा गाथाशास्त्री द्वारा उपेक्षित और अज्ञात रहा हैं। 

अदिति हैँ बहू सत्ता जो अपनो असीमता में रहती है और देवों की 
माता है। 


पहला अध्याय 


ग्रइन ओर उसका हल 


वेद में कुछ रहस्य की वात है भी कि नही, अथवा वया अव भी वेद में कुछ 
रहस्य की वात रह गयी हूँ ? 

यह हैं प्रशनन जिसका उत्तर सावारणतया नकार' में दिया जाता है, वयोकि 
प्रचलित विचारो के अनुसार तो उस पुरातन गुह्य का-वेद का-हृदय निकालूकर 
वाहर रख दिया गया हैं और उसे सबके दृष्टिगोचर वना दिया गया है, वल्कि 
अधिक ठीक यह हैँ कि उसमें वास्तविक रहस्य की कुछ वात कभी कोई थी ही 
नहीं। वेद के जो सूक्‍त है, वे एक आदिम और जो जगलीपन से अभीतक नही 
उठी ऐसी जाति की यज्ञवलिदान-विषयक रचनाये हे, जो कि धर्मानुप्ठान तथा 
शातिकरण-सववी रीति-रिवाजों की एक परिपाटी की रट मे लिखे गये हे, प्रकृति 
की शक्तियों को सजीव देवता मानकर उन्हे सवोधित किये गये हे और अघ- 
कचरी गाथाओ तथा अभी वन रहे अधूरे नक्षत्रविद्यासवधी रुपको की गडबंड 
और अव्यवस्यित सामग्री से भरपूर हे । केवल अन्तिम सूवतों में हमे कुछ 
गभीरतर आध्यात्मिक तथा नैतिक विचारो का प्रथम आविर्भाव देखने को 
मिलता है-यह्‌ भी कइयो की सम्मति में उन विरोवी द्वाविडियों से लिया गया 
है, जो “लुटेरे” और “वेदद्वेपी” थे, जिन्हे इन सूकतो में ही जी-भरकर कोसा 
गया हँ-और यह चाहे किसी तरह प्राप्त किया गया हो, आगे आनेवाले वैदान्तिक 
सिद्धान्तो का प्रथम वीज वना। वेद के सम्बन्ध मे यह आधुनिक वाद उस 
गृहीत हुए विचार के अनुसार है, जो मानता है कि मनुप्य का विकास बिल्कुल 
हाल की जगली अवस्था से शीघ्यतापूर्वक हुआ है और इस वाद का समर्थन किया 
गया हूँ, समालोचनात्मक अनुसन्धान की एक रोवदाबवाली साघनसामग्री द्वारा 
तथा इसे पुप्ट किया गया है अनेक झास्त्रो की साक्षी हारा-जो शास्त्र दुर्भाग्यवद 
अभीतक वाल-अवस्था में हे ओर अभीतक वहुत कुछ जिनके तरीके अटकल 


वेद-फ्ग्य 


करनेवाले तथा जिनके परिणाम बदलनेवाले है, अर्थात्‌ ुरनात्मा' भाधासार्प्र, 
तुलनात्मक गायाशास्त्र तथा तुलनात्मक घम या शास्त्र । 

वेदरहस्य' नाम से एन अध्याया के लिसने का भेरा उर्ष्य यह है वि से इस 
पुरातन प्रश्न के लिये एक नयी दृष्टि का निर्देश पक। दाय प्रशा के जा जभी- 
तक *हल प्राप्त हुए है उनके प्रिरंद्र एड अभावात्मा और राए्यात्मा! गरीका 
इस्तेमाल करने का मेरा एरादा नही #, में ता यहा बैयाए भाया मा जोर रसना- 
त्मक रूप में एक कल्पना उपस्थित करगा, एप स्थापना (प्ररशा) वरूसा, झो 
अधिक विस्तृत भाधार पर रची गयी है और जो यूगनार पया एा प्रार से पर 
स्थापना हँ-इसके जतिरिफ्त बह भी सभय है हि यर रगाणाय प्राचीत थियर 
और मत के इतिहास में एकन्दों ऐसे मतहत्त्वपूण् प्रग्नों पर भी प्रगाशथ झाठ सी 
जो प्रदन अभीतक के सामान्य वादों द्वारा ठीए तरर रेप नटी किये जा सो है । 

ऋग्वेद में-योरोपियन विह्ानों के रयाद मे यटी सन्‍्या एामात्र बेद /“एमे 
जो यज्ञसम्बन्धी सूबतो का समुदाय मिलता है बट एफ ऐसी थात्ति प्रालीन भाषा 
में निवद्ध हैँ जो बहतसी छगभग न हल होने छाबा फटितलाइपा उपरिया उस्ती 
है। यह ऐसे शब्दों और शब्दरुपो से भरा पडा है जो हि ज्ागे थी नापा में नहीं 
पाये जाते और जिन्हे प्राय वौद्धिक अटफ़ा दारा कुठ्ध सन्देशषता जात मे छिना 
पडता हूँ । ऐसे बहुतसे शब्द भी जो वेद वी तरह श साशाय मे भी पैन री पाये 
जाते हे वेद में उसमे कुछ भिन्न अर्थ रखते प्रतीत होते ह या एम-सेनाम उससे भिस् 
अथंवाले हो सकते है जो आगे की साहित्यिक राग्टत में उना। सर्थ हणा है । और 
इसकी शब्दावली का एक बहुत वडा भाग, बिशेषतया जतिसामान्य शा, वे 
जो कि अर्थ की दृष्टि से अत्यन्त महत्त्वपूर्ण है, जाइवयजनऊ रूप से उनने विधिध 
प्रकार के परस्पर असम्बद्ध से अर्थ देनेवाले होते हैं कि जिनसे, चुनाव की अपनी 
पसदगी के अनुसार, सपूर्ण मत्र को, सपूर्ण मूवत्त को वत्कि सपूर्ण वैदिक थभिप्राय 
को एक विल्कुल दूसरी रगत दी जा सकती है । इन वैदिक प्रार्थनाओ के अभि- 
प्राय ओर अर्थ को निश्चित करने के लिये पिछले कई हजार वर्षों मे कम-से-कम 
तीन गम्भीर प्रयत्न किये जा चुके है। इनमेसे एक तो- 


(१) एतिहासिक काल से पूर्व का है और यह केवल विच्छिन्न रुप में ब्राह्मणों 
रे 


है 
प्रइ+न और उसका हल 


और उपतनिपदो में मिलता है। 

(२) परतु भारतीय विद्वान्‌ सायण का परपरागत भाष्य सपूर्ण रूप मे उपलब्ध 
है, तथा- 

(३) आज अपने ही समय में आधुनिक योरोपियन विह्नन्मण्डली द्वारा तुलना 
और अटकल के महान्‌ परिश्रम के उपरात तैयार किया भाष्य भी विद्यमान है। 

इन पिछले दोनो (सायण और योरोपियन ) भाष्यों में एक विशेषता समान रूप 
से दिखायी देती है-असाधारण असम्बद्धता और अर्थशाघव। वेद में कहे गये 
विचार अत्यत असम्वद्ध है और उनमें कोई अर्थगौरव नही है, यह हैँ छाप जो परि- 
णामत इन भाष्यो द्वारा उन प्राचीन सूक्‍तो (वेद) पर लूग जाती हैं। एक वाक्य 
को जुदा लेकर उसे, चाहे स्वाभाविकतया अथवा अटकल के जोर पर एक उत्कृष्ट 
अर्थ दिया जा सकता है या ऐसा अर्थ दिया जा सकता हैं जो सगत लगे, शब्दविन्यास 
जो बनता है-चाहे वह चटकीली-भडकीलछी शैली में है, चाहे फालतू और गोभापरक 
विशेषणो से भरा है, चाहे तुल्छ से भाव को असाधारण तौर पर मनमौजी अरूकार 
के या शब्दाडवर के आइचर्यंकर विशाल रूप में वढा दिया गया है-उसे वुद्धिगम्य 
वाक्‍्यो मे रखा जा सकता हैं, परतु जब हम सूक्‍तो को इन भाष्यो के अनुसार 
समूचे रूप में पढ़कर देखते हे, तो हमे प्रतीत होता है कि इनके रचयिता ऐसे लोग 
थे जो कि, अन्य जातियों के ऐसे प्रारभिक रचयिताओ के विसदुश, सगत और 
स्वाभाविक भावप्रकाशन करने के या सुसवद्ध विचार करने के अयोग्य ये । 
कुछ छोटे और सरल सृक्‍तो को छोडकर, इनकी भाषा या तो घुधली है या क्लत्रिम 
है, विचार या तो सबंध-रहित्त हें या व्याज्या करनेवाले द्वारा जबरदस्ती और 
ठोक-पीटकर ठीक बनाये गये है। ऐसा मालूम देता है कि मूल मत्रो को लेकर 
बैठे विद्वान को इस वात के लिये बाधित सा होना पडा है कि उनकी व्याख्या करने 
के स्थान पर वह लगभग नयी गढन्त करने की प्रक्रिया को स्वीकार करे। हम 
,अनुभव करते हैं कि भाष्यकार वेद के ही अर्थ को उतना प्रकट नही कर रहा है 
जितना कि वह कावू में न आनेवाली इसकी सामग्री को पकडकर उससे कुछ शकल 
बनाने और उसे सगत करने के लिये इसे ठोक-पीट रहा गौर कुछ बना रहा है । 

तो भी इन घुबली और जगली रचनाओं को समस्त साहित्य के इतिहास में 


३ 


वेद-रहस्य 


करनेवाले तथा जिनके परिणाम वदलनेवाले है, अर्थात्‌ तुलनात्मक भापाशास्त्र, 
तुलनात्मक गायाञ्षास्त्र तथा तुलनात्मक धर्म का घास्त्र 

विदरहस्य' नाम से इन अध्यायों के लिसने का मेरा उद्देश्य यह है कि में इस 
पुरातन प्रइन के लिये एक नयी दृष्टि का निर्देश कर। इस प्रश्न के जो अभी- 
तक *हल प्राप्त हुए है उनके विरुद्ध एक अभावात्मक और सण्टनात्मक तरीका 
इस्तेमाल करने का मेरा इरादा नही है, में तो यहा केवल भावात्मक और रचना- 
त्मक रूप में एक कल्पना उपस्थित करूगा, एक स्थापना (प्रतिज्ञा) करूंगा, जो 
अधिक विस्तृत आधार पर रची गयी है और जो वृहृत्तर तथा एक प्रकार से पूरक 
स्थापना है-इसके अतिरिक्त यह भी सभव है कि यह स्थापना प्राचीन विचार 
और मत के इतिहास में एक-दो ऐसे महत्त्वपूर्ण प्रघनो पर भी प्रकाण डाठ सके, 
जो प्रश्न अभीतक के सामान्य वादों द्वारा ठीक तरह हल नहीं किये जा सके है । 

ऋग्वेद में-योरोपियन विद्वानों के स्थाल में यही सच्चा एकमान वेद हँ-हमे 
जो यज्ञसम्वन्धी सूकतो का समुदाय मिलता है वह एक ऐसी अति प्राचीन भाषा 
में निवद्ध हैं जो बहुतती लगभग न हल होने लायक कटिनाइया उपस्थित करती 
है। यह ऐसे शब्दों और शब्दरूपो से भरा पडा है जो कि आगे की भाषा में नही 
पाये जाते और जिन्हे प्राय वौद्धिक अटकल द्वारा कुछ सन्देहयुवत थर्प में लेना 
पडता है। ऐसे बहुतसे शब्द भी जो वेद की तरह थुद्ध सस्कृत में भी वैसे ही पाये 
जाते है वेद में उससे कुछ भिन्न अर्थ रखते प्रतीत होते हे या कम-से-कम उससे भिन्न 
अर्थवाले हो सकते हे जो आगे की साहित्यिक सस्कृत मे उनका अर्थ हुआ है । और 
इसकी शब्दावली का एक बहुत वडा भाग, विशेषतया अतिसामान्य झब्द, 
जो कि अर्थ की दृष्टि से अत्यन्त महत्त्वपूर्ण हे, आश्चर्यजनक रूप से इतने विविध 
प्रकार के परस्पर असम्बद्ध से अर्थ देनेवाले होते हे कि जिनसे, चुनाव की अपनी 
पसदगी के अनुसार, सपूर्ण मन्न को, सपूर्ण सूक्त को वल्कि सपूर्ण वैदिक अभिप्राय 
को एक बिल्कुल दूसरी रगत दी जा सकती हैं । इन वैदिक प्रार्थनाओं के अभि- 
प्राय और अर्थ को निश्चित करने के लिये पिछले कई हजार वर्षों मे कम-से-कम 
तीन गम्भीर प्रयत्व किये जा चुके है। इनमेंसे एक तो- 

(१) एतिहासिक काल से पूर्व का है और यह केवल विच्छिन्न रूप में ब्राह्मणो 


र्‌ 


हक 
प्रइनन और उसका हल 


और उपनिषदो में मिलता है। 

(२) परतु मारतीय विद्वान्‌ सायण का परपरागत भाणष्य सपूर्ण रूप मे उपलब्ध 
है, तथा- 

(३) आज अपने ही समय में आधुनिक योरोपियन विह्न्मण्डली हारा तुलना 
और जटकल के महान्‌ परिश्रम के उपरात तैयार किया भाष्य भी विद्यमान है। 

इन पिछले दोनो (सायण और योरोपियन ) भाष्यों मे एक विशेषता समान रूप 
से दिखायी देती हँ-असाधारण असम्बद्धता और अर्थलाघव। वेद में कहे गये 
विचार अत्यत असम्बद्ध हैं और उनमें कोई अर्थगौरव नही है, यह है छाप ज़ो परि- 
णामत इन भाष्यों द्वारा उन प्राचीन सूकतो (वेद) पर लग जाती हैं। एक वाक्य 
को जुदा लेकर उसे, चाहे स्वाभाविकतया अथवा अटकल के जोर पर एक उत्कृष्ट 
अर्थ दिया जा सकता है या ऐसा अर्थ दिया जा सकता हूँ जो सगत लगे, शब्दविन्यास 
जो वनता है-चाहे वह्‌ चटकीली-भडकीली शैली में है, चाहे फालतू और भोभापरक 
पविशेषणो से भरा है, चाहे तुल्छ से भाव को असाधारण तौर पर मनमौजी अलूकार 
के या शब्दाडवर के आश्चर्यंकर विशाल रूप में बढा दिया गया है-उसे वुद्धिगम्य 
वाक्‍्यों में रखा जा सकता है, परतु जब हम सूक्‍तो को इन भाष्यो के अनुसार 
समूचे रूप में पढकर देखते है, तो हमें प्रतीत होता है कि इनके रचयिता ऐसे लोग 
थे जो कि, अन्य जातियों के ऐसे प्रारभिक रचयिताओ के विसदृश, सगत और 
स्वाभाविक भावप्रकाशन करने के या सुसवद्ध विचार करने के अयोग्य थे। 
कुछ छोटे और सरल सूक्‍तो को छोडकर, इनकी भाषा या तो घुघली है या कृत्रिम 
है, विचार या तो सबध-रहित हे या व्याज्या करनेवाले द्वारा जबरदस्ती और 
ठोक-पीटकर ठीक बनाये गये हे। ऐसा माछूम देता है कि मूल मत्रो को लेकर 
बैठे विद्वान को इस वात के लिये वाधित सा होना पडा हैं कि उनकी व्याख्या करने 
के स्थान पर वह लगभग नयी गढन्त करने की प्रक्रिया को स्वीकार करे। हम 
(अनुभव करते हे कि भाष्यकार वेद के ही अर्थ को उतना प्रकट नही कर रहा है 
जितना कि वह काबू में न आनेवाली इसकी सामग्री को पकड़कर उससे कुछ शकरू 
बनाने और उसे सगत करने के लिये इसे ठोक-पीट रहा और कुछ वना रहा है। 

तो भी इन घुधठी और जगली रचनाओ को समस्त साहित्य के इतिहास में 


ईे 


वेद-रहस्य 


एक अत्यत झानदार उत्तम सौभाग्य प्राप्त हुआ है। ये न केवल ससार के कुछ 
सर्वोत्कृष्ट और गभीरतम घर्मो के अपितु उनके कुछ सूद्मतम पराभीतिक दर्जनों 
के भी सुविख्यात आदिख्रोत के रूप में मानी जाती रही हैें। सहस्रो वर्षो से चली 
आयी परपरा के अनुसार ब्राह्मणो और उपनिपदो मे, तत्नो और पुराणों में, महान 
दार्शनिक सप्रदायो के सिद्धातों में तथा प्रसिद्ध सतो-महात्माओो की शिक्षाओं में जो 
कुछ भी प्रामाणिक और सत्य करके माना जा सकता है, उत्त सवके आदण मान- 
दड और मूलस्रोत के रूप में ये सदा आदृत की गयी हे। 

इन्होने जो नाम पाया वह था वेद, अर्थात्‌ नान-वेद यह उस सर्वोच्च आध्यात्मिक 
सत्य के लिये माना हुआ नाम है जहातक फ़ि मनुष्य के मन की गति हो सकती है । 
कितु यदि हम प्रचलित भाष्यो को, चाहे सायण के या आधुनिक विद्वानों के, स्वीकार 
करते हे तो वेद की यह सब-की-सव अत्युत्कृष्ट और पवित्र स्याति एक बडी भारी 
गप्प हो जाती है। तब तो उलटे वेदमत्रो में इससे अधिक और कुछ नहीं है कि 
ये ऐसे अशिक्षित और भौतिकवादी जगलियों की अनाडी और अथ-विश्वास- 
पूर्ण कल्पनाए है जिन्हे केवल अत्यत स्थूल छाभो और भोगो से ही मतछूव था और 
जो अत्यत प्रारभिक नैतिक विचारों तथा धाभिक भावनाओं के सिवाय और किसी 
भी वात से अनभिज्ञ थे। और इन भाष्यो द्वारा वेद के विपय में हमारे मनो पर 
जो यह अखड छाप पडती है, उसमें कही-कही आ जानेवाले कुछ भिन्न प्रकार के 
वेदवाक्यों के कारण, जो कि वेद की अन्य सामान्य भावना के विरूकुल विसवादी 
होते है, कुछ भग नही पडत्ता। उनके इस विचार के अनुसार आगे आनेवाले 
धर्मों बर दार्शनिक विचारो के सच्चे आधारभूत या उद्गम-स्थानभूत तो उप- 
निषदे हें व कि वेद । उपनिषदो के विषय में हमें फिर यह कल्पना करनी पडती 
हैँ कि ये उपनिषदे दार्शनिक और विचारशील प्रवृत्ति रखनेवाले मनस्वी पुरुषो 
द्वारा वेद के कर्मकाइडमय भोतिकवाद के विरुद्ध किये गये विद्रोह के परिणाम है। 

परतु इस कल्पना द्वारा, जिसका योरोपीय इतिहास के समानान्तर उदाहरणो 
द्वारा जो कि भ्रमोत्पादक हे समर्थन भी किया गया है, वस्तुत कुछ सिद्ध नही होता । हैं 
ऐसे गभीर और चरम सीमा तक पहुचे हुए विचार, ऐसी सूक्ष्म और महाप्रयत्न 
हारा निर्मित अध्यात्मविद्या की पद्धति जैसी कि सारत उपनिषदो में पायी जाती 


प्रन्‍्त और उसका हल 


है, किसी पूर्ववर्ती शृत्य से नही निकल आयी है । प्रगति करता हुआ मानव मन 
शक ज्ञान से दूसरे ज्ञान तक पहुचता है या किसी ऐसे पूर्ववर्ती ज्ञान को जो कि घुघला 
पड गया है और ढक गया है, फिर से नया करता है और वृद्धिगत करता हैं 
अथवा किन्‍्ही पुराने अधूरे सूत्रो को पकडता और उनके द्वारा नये आविष्कारों को 
प्राप्त करता है । उपनिषदो के विचार अपनेसे पहले विद्यमान किन्ही महान्‌ 
उद्भवों की कल्पना करते है और ये उद्भव प्रचलित वादो के अनुसार कोई भी 
नही मिलते। और इस रिक्त स्थान को भरते के लिये, जो यह कल्पना गढी 
गयी है कि ये विचार जगली आर्य आक्रान्ताओं ने सभ्य द्राविड लोगो 
से लिये थे, एक ऐसी अटकल है जो केवल दूसरी अटकलो हारा ही सपुष्ट की 
भयी हैं। सचमुच यह अब शकास्पद हो चुका है कि पञ्जाव द्वारा आर्यों के 
आक्रमण करने की कहानी कही भापषाविज्ञानियो की गढन्त तो नही है। अस्तु। 

प्राचीन योरुप में जो बौद्धिक दर्शनों के सम्प्रदाय हुए थे, उनसे पहले रहस्य- 
वादियो के गुह्यसिद्धान्तो का एक समय रहा था, औफिक (()77770) और 
एलूसिनियन ( 77्रि७प्रछगाध7 ) रहस्यविद्या ने उस उपजाऊ मानसिक क्षेत्र 
को तैयार किया था जिसमेंसे पिथागोरस और प्लैटो की उत्पत्ति हुई। इसी 
प्रकार का उद्गमस्थान भारत में भी आगे के विचारो की प्रगति के लिये रहा हो, 
यह बहुत सभवनीय प्रतीत होता है । इसमें सन्देह नहीं कि उपनिषदों में हम 
जो विचारो के रूप और प्रतीक पाते हैं उसका बहुत भाग तथा ब्राह्मणो की विषय- 
सामग्री का बहुतसा भाग भारत में एक ऐसे काल की कल्पना करता है जिस 
समय में विचारो ने इस प्रकार की भुझह्य शिक्षाओं का रूप या आवरण घारण 
किया था जैसी कि ग्रीक रहस्यविद्याओ की शिक्षायें थी । 

दूसरा रिक्त स्थान जो अभीतक माने गये वादो द्वारा भरा नही जा सका हैं, 
वह वह खाई है जो कि एक तरफ वेद में पायी जाती वाह्य प्राइंतिक शक्तियों की 
'जड-पूजा को और दूसरी तरफ ग्रीक लोगो के विकसित घर्मं को तथा उपनिपदो 
और पुराणो में जिन्हे हम पाते हे ऐसे देवताओं के कार्यों के साथ सम्बन्धित किये 
गये मनोवैज्ञानिक और आध्यात्मिक विचारो को विभक्त करती हैं। क्षण भर 
के लिये यहा हम इस मत को भी स्वीकार किये लेते हैं कि मोनवघर्म का सबसे 
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प्रारम्भिक पूर्णतया वुद्धिगम्य रूप अवश्य ही-क्योकि पार्थिव मनुष्य वाह्य से 
प्रारम्भ करता है और आतर की तरफ जाता हे-प्रकृति-शक्तियो की पूजा ही 
होता है, जिसमे वह इन शक्तियों को वैसी ही चेतना और व्यक्तित्व से युक्त 
मानता हैं जैसी यह अपनी निजी सत्ता में देखता हूँ । 
यह तो मान ही रखा है कि वेद का अग्नि देवता आग हैं, सूर्य देवता सूर्य हैं 
पर्जन्य वरसनेवाला मेघ है, उषा प्रभात हैं, और यदि किन्‍्ही अन्य देवताओं का 
भौतिक रूप या कार्य इतना अधिक स्पष्ट नही है, तो यह आसान काम है कि उस 
अस्पष्टता को भाषाविज्ञान की अटकल या कुशल कल्पना द्वारा दूर कर उसे 
स्पष्ट भौतिक अर्थ में ठीक कर लिया जाय। पर जब हम ग्रीक लोगो की देव- 
पूजा पर आते हे, जो कि आधुनिक कालगणना के विचारों के अनुसार वेद के काल 
से अधिक पीछे की नही है, तो हम महत्त्वपूर्ण परिवत्तंन पाते है। देवताओं के 
भौतिक गुण विल्कुल मिट गये है या वे उनके आध्यात्मिक रूपो के उपसर्जेनीभूत 
हो गये हें। तीक्णस्वभाव अग्नि (आग) का देवता वदलकर रूगडा श्रम का 
देवता हो गया हैं। अपोलो (6&900) सूर्य देवता, कविता और भविष्य- 
वाणीसम्वन्धी अन्त स्फुरणा का अधिष्ठातृ-देवता हो गया हैं। एथिनी 
(:५।])67८) जिसे प्रारम्मिक अवस्था में हम सम्भवत उषादेवी करके पहचान 
सकते हे, अब अपने भौतिक व्यापारों की सव याद भूल गयी हैँ और बुद्धिशालिनी, 
बलूधारिणी शुद्ध ज्ञान की देवी हो गयी है। इसी तरह अन्य देवताए भी है, 
जैसे युद्ध की, प्रेम की, सौन्दर्य की देवताएं जिनके कि भौतिक व्यापार दिखायी 
नही देते है, यदि वे कमी थे भी। इसके स्पष्टीकरण में इतना कह देना पर्याप्त 
नही है कि ऐसा परिवर्तंत मानव-सभ्यता की प्रगति के साथ-साथ होता अवश्य- 
म्मावी ही था, इस परिवर्तन की प्रक्रिया भी खोज ओर स्पष्टीकरण चाहती है। 
हम देखते है कि इस प्रकार की ऋात्ति पुराणों में भी हुई जो कि कुछ तो कुछ 
पुरानो की जगह नये नामो और रूपोवाले अन्य देवताओं के आ जाने से, पर कुछ 
इसी प्रकार की अविज्ञात प्रक्रिया द्वारा हुई जिस प्रक्रिया को हम ग्रीक देवता- 
ख्यान के विकास में देखते हें। नदी सरस्वती म्यूज (](४५९) और विद्या की 
देवी बन गयी है, वेद के विष्णु और रुद्र अब सर्वोच्च देवताए, देवतात्रयी में से दो 
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अर्थात्‌ क्रश जगत्‌ की सरक्षिका और विनाजिका प्रक्निया की द्योतक बन गयी 
है। ईशोपनिषद्‌ में हम देखते हे कि वहा सूर्य से एक ऐसे स्वयप्रकाश दिव्य- 
ज्ञान के देवता के रूप में प्रार्थना की गयी है जिसके कि कार्य द्वारा हम सर्वोत्कृष्ट | 
सत्य को पा सकते हे। और सूर्य का यही व्यापार गायत्री ताम से प्रसिद्ध उस 
पवित्र वैदिक मत्र में हैं जिसका कि जप न जाने कितने सहस्नो वर्षो से प्रत्येक 
ब्राह्मण अपने दैनिक सन्ध्यानुष्ठान में करता आया है, और यहा यह भी ध्यान 
देने लायक है कि यह मत्र ऋग्वेद का, ऋग्वेद में ऋषि विश्वामित्र के एक सूवत 
का है। इसी उपनिषद्‌ में अग्नि से विशुद्ध नैतिक कार्यो के लिये प्रार्थना की गयी 
है, उसे पापो से पवित्र करनेवाला एवं दिव्य आनद के प्रति सुपथ द्वारा आत्मा का 
नेता माना गया है और यहा अग्नि सकल्प की शक्ति के साथ एकात्मता रखने- 
वाला तथा मानवकर्मों के लिये उत्तरदाता प्रतीत होता है। अन्य उपनिषदो 
में यह स्पष्ट है कि देवताए मानवदेह में होनेवाले ऐन्द्रियिक व्यापारो के प्रतीक 
हे। सोम, जो कि वैदिक यज्ञ के लिये सोमरस (मदिरा) देनेवाला पौधा 
(वल्ली) था, वह न केवल चन्द्रमा का देवता हो गया हैँ अपितु मनुष्य में वह 
अपनेको मन के रूप में अभिव्यक्त करता है। 
शब्दो के इस प्रकार के विकास कुछ काल की अपेक्षा करते हैँ, जो काल चेदो 
के बाद और पुराणों से पहले बीता हैँ, जिससे पहले भौतिक पूजा या सर्वदेवता- 
वादी चेतनावाद था, जिससे कि वेद का सम्बन्ध जोडा जाता हैं और जिसके बाद 
वह विकसित पौराणिक देवगाथाश्मास्त्र हुआ जिसमें देवता और अधिक गम्भीर 
मनोवैज्ञानिक व्यापारोवाले हो गये। और यह बीच का समय, बहुत सम्भव 
है, एक रहस्यवाद का युग रहा हो। नही तो जो कुछ भवतक माना जाता है, 
' उसके अनुसार या तो बीच में यह रिक्त स्थान छूटा रहता है या फिर यह रिक्त 
स्थान हमने वना लिया है, इस कारण बना लिया है क्योकि हम वेदिक ऋषियों 
के धर्म के विषय में अनन्य रूप से एकमात्र प्रकृतिवादी तत्त्व के साथ बावद्ध हो 
गये है। हि 
मेरा निर्देश यह है कि यह रिक्त स्थान हमारा अपना वनाया हुआ है और असल 
में उस प्राचीन, पवित्र साहित्य में ऐसे किसी रिक्त स्थान की सत्ता है नही। मे 
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जो मत प्रस्तुत करता हू वह यह है कि स्वय ऋग्वेद मानवविचार के उस प्रारम्भ- 
काल से आया एक वडा भारी विविध उपदेशणो का ग्रन्थ है, जिस विचार के ही 
टूटे-फूटे अवशेप वे ऐतिहासिक एलूसिनियन तथा औफिक रहस्य-चचन थे और 
वह वह काल था जब कि जाति का आध्यात्मिक और सूध्म मानसिक ज्ञान, फिस 
कारण से इसका निश्चय करना अब कठिन है, एक ऐसे स्थूल और भौतिक अल- 
कारो तथा प्रतीकचिह्नो के पर्दे से ढका हुआ था जिसके कारण उसका तत्त्व अन- 
घिकारी पुरुषों से सुरक्षित रहता तथा दीक्षितों को प्रकट हो जाता था । 

आत्मज्ञान की तथा देवताओ-विपयक सत्यज्ञान की गुप्तता एवं पवित्रता 
रखना, यह रहस्यवादियो के प्रमुख सिद्धान्तों में से एक था। उनका विचार 
था कि ऐसा ज्ञान साधारण मानवमन को दिये जाने के अयोग्य, वल्कि शायद 
खतरनाक था, हर हालत में यह ज्ञान यदि लोकिक और अपविन्नीभूत आत्माओ 
को प्रकट किया जाय तो इसके विकृत हो जाने और दुरुपयुवत्त होने तथा विगुण 
हो जाने का भय तो था ही। इसलिये उन्होने एक वाह्य पूजाविधि वग रखना 
पसद किया था, जो प्राकृत जनो के लिये उपयोगी पर अपूर्ण थी और दीक्षितों के 
लिये एक आन्तरिक अनुशासर का काम देती थी और इसकी भाषा को ऐसे दाच्दो 
और अलकारो से आवृत कर दिया था जो कि एक ही साथ विशिष्ट लोगो के 
लिये आध्यात्मिक अर्थ तथा साधारण पूजाथियों के समुदाय के लिये एक स्थूल 
अर्थ प्रकट करती थी। वैदिक सूवत इसी सिद्धान्त को विचार में रखकर रचे 
गये थे। वैदिक कडिकाए और विधि-विधान ऊपर से तो सर्वेश्वरवाद की 
प्रकृतिपूजा (जों उस समय का सामान्य धर्म था) के लिये आयोजित किये गये 
एक बाह्म कर्मकाण्ड के विस्तृत आचार थे, पर गुप्त तौर से ये पवित्र बचन थे, 
आध्यात्मिक अनुभूति और ज्ञान के प्रभावोत्पादक प्रतीकचिह्न थे और आत्म- 
साधना के आचन्तरिक नियम थे (जो कि उस समय मानवजाति की सर्वोचक््च उप- 
रूब्ध वस्तुएँ थी) । 

सायण द्वारा अभिमत कर्मकाण्डप्रणाली अपने बाह्य रूप में बेशक रहे, योरो- 
पियन विद्वानों द्वारा प्रकट किया गया प्रकृतिपरक आशय भी सामान्य रूप मे माना 
जा सकता है, पर फिर भी इनके पीछे सदा ही एक सच्चा और अभीतक भी छिपा 
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हुआ वेद का रहस्य हैँ, ये वे रहस्यमय वचन, “निष्या वचासि” हे, जो कि आत्मा 
में पवित्र और ज्ञान में जागे हुए पुरुषो के लिये कहे गये थे। तो वेद के इस कम 
प्रकट किन्तु अधिक आवश्यक गुह्मतत्त्व का वैदिक बब्दों के आशयो, बैदिक 
प्रतीकचिह्लो के अभिप्रायो और देवताओ के अध्यात्मव्यापारों के निश्चित करन 
द्वारा आविष्करण कर देना एक बडा कठिन किन्तु अति आवश्यक कार्य हैं। यह 
लेखमाला तथा इसके साथ में दी गयी वैदिक सूक्‍तो की व्याख्यायें' इस (कठिन 
और आवश्यक ) कार्य की केवल तैयारी के रूप में ही हे । 

बेद के विषय में मेरी यह स्थापना यदि प्रामाणिक सिद्ध होती हैं तो इससे तीन 
लाभ होगे। इससे जहा उपनिपदो के वे भाग जो अभीतक जविज्ञात पडे है या 
जो ठीक तरह समझे नही गये हे, खुल जायेंगे वहा पुराणों के बहुत कुछ मूलस्तोत 
भी आसानी से और सफलतापूर्वक खुल जायेंगे । दूसरे, इससे सम्पूर्ण प्राचीन 
भारतीय परम्परा युक्‍ितिपूर्वक स्पप्ट हो जायगी और सत्य प्रमाणित हो जायगी , 
क्योकि इससे यह सिद्ध हो जायगा कि गम्भीर सत्य के अनुसार वेदान्त, पुराण, 
तन्त्र, दाशनिक सम्प्रदाय, सब महान्‌ भारतीय घर्म अपने मौलिक प्रारम्भ में 
वस्तुत वेदिक स्रोत तक जा पहुचते हे। भागे आये भारतीय विचार के सब 
आधारभूत सिद्धान्तो को तव उनके मूल बीज मे या उनके प्रारम्भिक वल्कि आदिम 
रूप में हम वेद में देख सकेगे। इस तरह भारतीय क्षेत्र में तुलनात्मक धर्म का 
अधिक ठीक अध्ययन कर सकने के लिये एक स्वाभाविक प्रारम्भविन्दु उपलब्ध 
हो जायगा। इसके स्थान पर कि हम असुरक्षित कल्पनाओ में भटकते रहे 
अथवा असमभावित विपरयेयों के लिये और जिनका स्पष्टीकरण नही किया जा 
सकता ऐसे सक्रमणो के लिये उत्तरदायी बनें, हमें एक ऐसे स्वाभाविक और क्रमिक 
विकास का सकेत मिल जायगा जो सर्वेथा बुद्धि को सन्‍्तोष देनेवाला होगा । इस- 
से सयोगप्राप्त, अन्य प्राचीन जातियो की प्रारम्भिक गाथाओ और देवतास्यानो में 
जो कुछ अस्पष्टतायें हे, उनपर भी प्रकाश पड सकता हैं । और बन्‍्त में, तीसरे, 


ऋग्वेद ४-३-१६। इसका अर्थ है 'गुह्म या गृप्त वचन'। 
"ये व्याख्यायें वेद-रहस्य के द्वितीय भाग में प्रकाशित की जावेगी। 
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इससे मूल वेद में जो असगतिया दीसती हँ उनका एकदम स्पप्टीकरण हो जायगा 
और वे जाती रहेगी। ये असगतिया ऊपर-ऊपर ही दीसती है, क्योकि वैदिक 
अभिप्राय का असली सूत्र तो इसके आन्तरिक अर्थों में ही पाया जा सफत्ता हैं। वह 
सूत्र ज्योही मिल गया त्योही वैदिक सूक्त विल्कुल युक्तिवुयत्त और सर्वागपूर्ण लगने 
लगते है, इनकी भावप्रकाशन्शरी-यद्मपि हमारे आधुनिक विचारने और बोडने 
के तरीके की दृष्टि से चाहे कुछ विचित्र टग की लूगे-अपने टग से ठीफ-ठीक और 
ययोचित हो जाती है । इसे शब्दावली के अतिरेक की अपेक्षा शब्दसकोच 
की तथा अर्थछाघव की जगह अर्थगाम्भीय के अतिरेक की ही दोषिणी माना जा 
सकता हैं। वेद तव जगलीपन के केवल एक मनोरजक अवशेष के रुप में नही 
दीखते, वल्कि जगत्‌ की प्रारम्भिक घर्मपुस्तको में से सर्वश्रेप्णो की गिनती में जा 
पहुचते हे । 


दूसरा अध्याय 


दिकवाद का सिहाचलोकन (क) 
-॒ वेदिक साहित्य 


तो वेद एक ऐसे युग की रचना है जो हमारे वोद्धिक दर्शनों से प्राचीन 
था। उस प्रारम्भिक युग में विचार हमारे तकंणास्त्र की युक्तिप्रणाली की अपेक्षा 
भिन्न प्रणालियो से आरम्भ होता था और भाषा की अभिव्यवित के प्रकार ऐसे होते 
थे जो हमारी वर्तेमान आदतो में विल्कुल अनुपादेय ठहरते । उस समय वुद्धिमान्‌ 
से वुद्धिमान्‌ मनुष्य अपने सामान्य व्यावह्रिक वोधो तथा दैनिक क्रियाकलापो 
से परे के वाकी सव ज्ञान के लिये आभ्यन्तर अनुभूति पर और अन्तर्नानयुक्त 
मन की सूझो पर निर्भर करता था। उनका लक्ष्य था ज्ञानालोक, न कि तकके- 
सम्मत निर्णय, उनका आदशे था अन्त प्रेरित द्वप्ठा,न कि यथार्थ ताकिक। 
भारतीय परम्परा ने वेदो के उद्भव के इस तत्त्व को वडी सच्चाई के साथ सभाल 
कर रखा हुआ है । ऋषि सूक्‍त का वेयवितक रूप से स्वय निर्माता नही था, 
वह तो द्रष्ठा था एक सनातन सत्य का और एक अपोरुषेय ज्ञान का। वेद 
की भाषा स्वय श्रुति है, एक छल्द हैँ जिसका वुद्धि द्वारा निर्माण नही हुआ बल्कि 
जो श्रुतिगोचर हुआ, एक दिव्य वाणी है जो कंपन करती हुई असीम में से निकलकर 
उस मनुष्य के अत श्रवण में पहुची जिसने पहले से ही अपने आपको अपौरुषेय 
ज्ञान का पात्र बना रखा था। दृष्टि और श्रुति', दर्शन और श्रवण, ये शब्द 
स्वय वैदिक मुहावरे हे, ये और इसके सजातीय शब्द, मत्रो के गूढ परिभाषाशास्त्र 
के अनुसार, स्वत प्रकाश ज्ञान को और दिव्य अन्त श्रवण के विषयो को बताते हे । 

स्वत प्रकाश-ज्ञान (इलहाम या ईश्वरीय ज्ञान) की वैदिक कल्पना में किसी 
चमत्कार या अलोकिकता का निर्देश नही मिलता ।_ जिस ऋषि ने इन दक्तियो 
“का उपयोग किया, उसने एक उत्तरोत्तर वृद्धिशील आत्मसाधना के द्वारा इन्हे पाया 
था। ज्ञान स्वयं एक यात्रा और लरूक्ष्यप्राप्ति थी, एक अन्वेषण और एक 
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विजय थी, स्वत प्रकाश की अवस्था केवल अन्त में आयी, यर प्रगगण एफ अन्तिम 
विजय का पुरस्कार था। वेद में यात्रा का यह अलकार, सत्य के पथ पर आत्मा 
का प्रयाण, सतत रूप से मिलता है। उस पथ पर जैसे यह अगसर होता हैं, वैसे 
ही आरोहण भी करता है, शक्ति और प्रकाश के नवीन क्षेत्र उसकी अभीष्माओं 
के लिये खुल जाते हे, यह एक वीरतामय प्रयत्न के द्वारा अपने विस्तृत हुए 
आध्यात्मिक ऐश्वर्यों को जीत लेता है । 

ऐतिहासिक दृष्टिकोण से ऋग्वेद को यह समझा जा सकता हैं कि यह उस महान्‌ 
उत्कर्प का एक लेखा हैं जिसे मानवीयता ने अपनी सामूहिक प्रगति के किसी 
एक काल में विशेष उपायो के द्वारा प्राप्त किया था। अपने गृढ अर्थ में भी, जैसे 
कि अपने साधारण अर्थ में, यह कर्मो की पुस्तक है, आम्यन्तर और बाह्य यज्ञ की 
पुस्तक है, यह है आत्मा की सग्राम और विजय की सूक्ति जब कि वह विचार और 
अनुभूति के उन स्तरों को खोजकर पा लेता है और उनमे आरोहण करता है जो कि 
भौतिक अथवा पाशविक मनुष्य से दुष्प्राप्य है, यह है मनुप्य वी तरफ से उन दिव्य 
ज्योति, दिव्य शक्ति और दिव्य फृपाओं की स्तुति जो मत्ये में कार्य करती है। 
इसलिये इस बात से यह बहुत दूर है कि यह कोई ऐसा प्रयास हो जिसमे कि बौद्धिक 
या कल्पनात्मक विचारों के परिणाम प्रतिपादित किये गये हो, नाही यह किसी 
आदिम धर्म के विधि-नियमों को बतलानेवाली पुस्तक है। केवछ अनुभव की 
एकरूपता में से, प्राप्त हुए ज्ञान की नेव्यंवितकता में से विचारों का एक नियत 
समुदाय निरन्तर दोहराया जाता हुआ उद्गत होता हैं और एक नियत प्रतीकमय 
भाषा उद्गत होती है, जो सम्भवत उस आदिम मानवीय बोली में इन विचारों 
का अनिवायें रूप थी। क्योकि यही सिफं अपनी मूत्तंरूपता के और अपनी 
रहस्यमय सकेत की शक्ति के-इन दोनोंके-एकत्रित होने के द्वारा इस योग्य थी कि 
इसे अभिव्यक्त कर सके, जिसका व्यक्त करना जाति के साधारण मन के लिये 
अशक्य था। चाहे कुछ मी हो हम एक ही विचारों को सूवत-सूक्‍त में दृहराया 
हुआ पाते हैं, एक ही नियत परिभापाओं और अलकारों के साथ और बहुधा एक 
से ही वाकयाशों में ओर किसी कवितात्मक मौलिकता की खोज के प्रति या विचारो 
की अपूर्वेता और भाषा की नवीनता की माग के प्रति विल्कुल उदासीनता के साथ । 


श्र 


वैदिकवाद का सिहावलोकत (क) 


सौंदयेंमय सौष्ठव, आडम्बर या लालित्य का किसी प्रकार का भी अनुसरण इन 
रहस्यवादी कवियों को इसके लिये नहीं उकसाता कि वे उन पवित्र भ्रतिष्ठापित 
रूपो को बदल दें जो कि उनके लिये, ज्ञान के सनातन सूत्रो को दीक्षितों की सतत 
परपरा में पहुचाते जानेवाले, एक प्रकार के दिव्य वीजगणित से वन गये थे। 

बैदिक मत्र वस्तुत ही एक पूर्ण छदोवद्ध रूप रखते हे, उनकी पद्धति में एक 
सतत सूक्ष्मता और चातुय्य है, उनमें जैली की तथा काव्यमय व्यक्तित्व की महान्‌ 
विविधताए हैँ, वे असभ्य, जगली और आदिम कारीगरो की कृति नही है वल्कि 
वे एक परम कला और सचेतन कला के सजीव नि श्वास है, जो कहा अपनी 
रचनाओ को एक आत्मदर्शिका अत.प्रेरणा की सवल कितु सुनियन्त्रित गति में 
उत्पन्न करती है। फिर भी ये सव उच्च उपहार जानवूझकर एक ही अपरिवतें- 
नीय ढाचे के बीच में और सर्वंदा एक ही प्रकार की सामग्री से रचे गये है । क्योकि 
व्यक्त करने की कला ऋषियो के लिये केवल एक साधनमात्र थी न कि लक्ष्यमूत , 
उनका मुख्य प्रयोजन अविरत रूप से व्यावहारिक था, वल्कि उपयोगिता के उच्चतम 
अर्य में लगभग उंपयोगितावादी था। 

वैदिक मत्र उस ऋषि के लिये जिसने उसकी रचना की थी, स्वय अपने लिये 
तथा दूसरोंके लिये आध्यात्मिक प्रगति का साधन था। यह उसकी आत्मा में से 
उठा था, यह उसके मन की एक शक्ति वन गया था, यह उसके जीवन के आतरिक 
इतिहास में कुछ महत्त्वपूर्ण क्षणो में अथवा सकट तक के क्षण मे उसकी आत्मासि- 
व्यक्ति का माध्यम था। यह उसे अपने अदर देव को अभिव्यक्त करने मे, 
सक्षक को, पाप के अभिव्यजक को विनप्ट करने में सहायक था, पूर्णता की प्राप्ति 
के लिये संघर्ष करनेवाले आर्य के हाथ में यह एक शस्त्र का काम देता था, इन्द्र के 
वज्न॒ के समान यह आध्यात्मिक मार्ग में आनेवाले प्रवणभूमि के आच्छादक पर, 
रास्ते के भेडिये पर, नदी-किनारे के लुटेरो पर चमकता था। 

वैदिक विचार की अपरिवत्तेनीय नियमितता को जब हम इसकी गभीरता, 
समुद्धता और सूक्ष्मता के साथ छेते है तो कुछ रोचक विचार इससे निकलते है । 
क्योकि हम युक्तियुक्त रूप से यह तक कर सकते हे कि एक ऐसा नियत रूप और 
विषय उस काल में आसानी से सभव नही हो सकता था जो कि विचार तथा आध्या- 
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ौत्मिक अनुभव का आदिकाल था, अथवा उस काल में मी जब फि उनका प्रारभिक 
उत्कर्प और विस्तार हो रहा था। इसलिये हम यह अनुमान कर सकते है कि 
हमारी वास्तविक सहिता एक युग की समाप्ति को सूचित करती है, न कि उसके 
प्रारम को और न ही इसकी कमिक अवस्थाओ में के किसी काल फो । यह भी 
सभव है कि इसके प्राचीनतम सूउत उनसे भी अधिक प्राचीन# गीतिमब छदो के 
अपेक्षाकृत नवीन विकसित रूप हो अथवा पाठातर हो जो और नी पहले की मान- 
चीय भाषा के अधिक स्वच्छद तथा सुसनम्य रुूपो में ग्रथित यें। जथवा यह भी 
हो सकता है कि इसकी प्रार्थनाओ का सपूर्ण विशालूसमुदाय आर्यो के अधिक विविप- 
तया समृद्ध भूतकालीन वाटमय में से वेदव्यास के द्वारा किया गया केवछ एक 
सग्रह हो। प्रचलित विश्वास के अनुसार जो द्वैपायन कृष्ण है, उस महान्‌ पर« 
परागत मुनि, महान्‌ सग्रहीता (व्यास) के द्वारा आायस-युग के आरभ की ओर, 
बढती हुई सध्या की तथा उत्तरवर्ती अवकार की जवाब्दियों की ओर, मुह मोटफ़र 
बनाया हुआ यह सग्रह शायद दिव्य अनर्नात के युग की, पूर्वजी की ज्योतिर्भयी 
उपाओ की केवल अतिम ही वसीयत है जो अपने वशजों को दी गयी है, उस मानव- 
जाति को दी गयी है जो पहले से ही आत्मा मे निम्नतर स्तरों की ओर तथा भौतिक 
जीवन की, बुद्धि और तकंगान्त्र वी युवितयों की अधिक सुगम और सुरक्षित 
प्राप्तियो-सु रक्षित भायद केवल प्रतीति में ही-की ओर मुस मोट रही थी। 
परतु ये केवल कल्पनाए और अनुमान ही है। निश्चित तो इतना ही है फि मानव 

चक्र के नियम के अनुसार जो यह माना जाता है कि वेद उत्तरोत्तर अबकार में आते 
गये और उनका विलोप होता गया, यह वात घटनाओ से पूरी तौर पर प्रमाणित 
होती है। यह बेदी का अधकार में आना पहले से ही प्रारभ हो चुका था, उससे बहुत 
पहले जब कि भारतीय आध्यात्मिकता का अगला महान्‌ युग, वैदातिक युग, आरम 
हुआ, जिसने कि इस पुरातन ज्ञान को सुरक्षित या पुनरुज्जीवित करने के लिये, 


*वेद में स्वय सतत रूप से “प्राचीन” कोर “नवीन” ऋषियों (पूर्व. नूतन) 
का वर्णन आया है, इनमेंसे प्रतचीन इतने अविक पर्याप्त दूर हूँ कि उन्हें एक प्रकार 
के अर्ध-देवता, ज्ञान के प्रथम सस्थापक समझना चाहिये। * 
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जितना कि वह उस समय कर सकता था, सघर्प किया। और तब कुछ और हो 
सकता प्राय असमव ही था। क्योकि वैदिक रहस्यवादियों का सिद्धात अनुभू- 
तियो पर आश्रित था, जो अनुभूतिया कि साधारण मनुष्य के लिये वडी कठिन 
होती है और वे उन्हे उन शक्तियो की सहायता से होती थी, जो शक्तिया हमसमेंसे 
बहुतो के अदर केवल प्रारभिक अवस्था में होती हे और अभी अधूरी विकसित हे 
और ये शक्तिया यदि कभी हमारे अदर सक्रिय होती भी हे तो मिले-जुले रूप में 
ही और अतएव ये अपने व्यापार में मनियमित होती हे । एवं एक वार जव सत्य 
के अन्वेषण की प्रथम तीव्रता समाप्त हो चुकी, तो उसके वाद थकावट और गभिथि- 
रूता का काल बीच में आना अनिवाये था, जिस काल में कि पुरातन सत्य आजिक 
रूप से लुप्त हो जानें ही थे। और एक वार लुप्त हो जाने पर फिर वे प्राचीन 
सूक्‍तो के आशय की छानवीन किये जाने के द्वारा आसानी से पुनरुज्जीवित 
नही किये जा सकते थे, क्योकि वे सूकत ऐसी भाषा में ग्रथित थे जो कि जानवूझ- 
कर सदिग्धार्थक रसी गयी थी। 

एक भाषा जो हमारी समझ के वाहर है, वह भी ठीक-ठीक समन्न में आ 
सकती हैँ यदि एक बार उसका मूलसूत्र पता लग जाय, पर एक भाषा जो जानवूझ- 
कर सदिग्धार्थंक रखी गयी है, अपने रहस्य को अपेक्षाकृव अधिक दृढता और सफ- 
लता के साथ छिपाये रख सकती हे, क्योकि यह उन प्रलोभनो और निर्देशों से भरी 
रहती है जो भटका देते हे। इसलिये जव भारतीय मन फिर से वेद के आगय 
के अनुसधान की ओर मुडा तो यह कार्य दुस्तर था और इसमे जो कुछ सफलता 
मिली वह केवल आशिक थी। प्रकाञ का एक स्रोत अब भी विद्यमान था, वह 
परपरागत ज्ञान जो उनके हाथ में था जिन्होने मूलवेद को कण्ठस्थ किया हआ था 
और उसकी व्यास्या करते थे, अथवा जिनके जिम्मे वैदिक कर्मकाण्ड था-ये दोनो 
कार्य प्रारभ में एक ही थे, क्योकि पुराने दिनो में जो पुरोहित होता था वही शिक्षक 
और द्रष्टा भी होता था। परतु इस प्रकाश की स्पष्टता पहले से ही घुघली हो 
चुकी थी। वडी ख्याति पाये हुए पुरोहित भी जिन जब्दो का वे वार-वार पाठ 
करते थे, उन पवित्र शब्दों की शक्ति और उनके अर्थ का बहुत ही अधूरा ज्ञान 
रखते हुए याज्ञिक क्रियाए करते थे। क्योकि वैदिक पूजा के भौतिक रूप वढकर 


श्५्‌ 


चेद-रहस्य 


वहा वे जिन वेदमत्रो को उद्वृत करती हे उनके यथार्थ आशय को निदचय करने में 
हमारे लिये उतनी ही कम सहायक है जितने कि ब्राह्मण-ग्रन्य । उनका असछी 
कार्य वेदान्त की स्थापना करना था, न कि वेद की व्याग्या करना । 

इस महान्‌ आन्दोलन का फल हुआ, विचार और आध्यात्मिकता की एक नवीन 
तथा अपेक्षाकृत्त अधिक स्थिर घक्तिदाली स्थापना, वेद की वेदाल्त में परिसमाप्ति 
और इसके अन्दर दो ऐसी प्रवर प्रवृत्तिया विद्यमान थी जिन्होंने पुरातन वैदिक 
विचार तथा सस्कृति की सहति को भग करने की दिश्ञा में कार्य किया । प्रयम 
यह कि इसकी प्रवृत्ति बराह्यकर्मकाण्ड को अधिकाधिक गौण करने की, मत्र गौर 
यज्ञ की भौतिक उपयोगिता को कम करके उसके स्थान पर अधिक विशुद्ध स्प से 
आध्यात्मिक लक्ष्य और अभिप्राय को देने की थी। प्राचीन रहस्यवादियों ने 
बाह्य और आभ्यन्तर, भौतिक और आत्मिक जीवन में जो सत्ुलन, जो समन्वय 
कर रखा था, उसे स्थानच्युत और अस्तव्यस्त कर दिया गया। एक नवीन 
सतुरूस, एक नवीन समन्वय स्थापित किया गया जो कि अन्ततोगत्वा सनन्‍्यास्त और 
त्याग की ओर झुक गया और उसने अपने आपको त्तवतक कायम रखा, जवतक कि 
यह समय आने पर दौद्धधर्म में आयी हुई इसकी अपनी ही प्रवृत्तियों की अति के 
द्वारा स्थानच्यूत और अस्तव्यस्त नहीं कर दिया गया। 

यज्ञ, प्रतीकात्मक कर्मकाण्ड, अधिकाधिक निरथंक सा अवशेष और यहातक 
कि भारमूत हो गया तो भी, जैसा कि प्राय हुआ करता है, यन्त्रवत्‌ और निप्फल 
हो जाने का ही परिणाम यह हुआ कि उनकी प्रत्येक वाह्म से वाह्म वस्तु की भी 
महत्ता को बढा-चढाकर कहा जाने छया और उनकी सूक्ष्म विधियों को राष्ट्र- 
मन के उस भाग द्वारा जो अब तक उनसे चिपटा हुआ था, विना युति के ही वल- 
पूर्वक थोपा जाने लगा। वेद ओर वेदान्त के बीच एक दीज्न व्यावहारिक भेद 
अस्तित्व में आया, जो जिया में था यद्यपि पूर्णत सिद्धान्त-हूप से कभी भी स्वीकार 
नहीं किया गया, जिसे इस सूत्र में व्यक्त किया जा सकता है “वेद पुरोहितो के 
लिये, वेदात्त सनन्‍्तों के लिये”। 

वैदान्तिक हलचल की दूसरी प्रवृत्ति थी अपने-आपको प्रतीकात्मक भाषा के भार 
से ऋ्मश मुक्त करना, अपने ऊपरसे उपचित्त गायाओ और कवितात्मक बलकारो 


१८ 


वैदिक वाद का सिहावलोकन (क) 


के पदें को हटाना, जिसमें कि रहस्यवादियो ने अपने विचार॒को छिपा रखा था मौर 
उसके स्थान पर एक अधिक स्पष्ट प्रतिपादन को और अपेक्षया अधिक दाझ- 
निक भाषा को रखना। इस प्रवृत्ति के पूर्ण विकास ने न केवल वैदिक कर्मकाण्ड 
की, बल्कि मूल वेद की भी उपयोगिता को अप्रचलित कर दिया । उपनिषदें 
जिनकी भाषा बहुत ही स्पष्ट और सीघी-सादी थी, सर्वोच्च भारतीय विचार का 
मुख्य स्नोत हो गयी और उन्होने वसिष्ठ तथा विद्वामित्र की अन्त शभुतत ऋचा- 
ओ का स्थान ले लिया* | 

वेदो के शिक्षा के अनिवार्य माधार के रूप में क्रश कम और कम बरते जाने 
के कारण अब वे वैसे उत्साह और बुद्धिचातुर्य के साथ पढ़े जाने बद हो गये थे, 
उनकी प्रतीकमय भाषा ने, प्रयोग में न जाने से, नयी सनन्‍्तति के आगे अपने आन्त- 
रिक आशय के अवशेष को भी खो दिया, जिस सनन्‍्तति की सारी ही विचारप्रणाली 
, चैदिक पूर्वजों की प्रणाली से भिन्न थी। दिव्य अन्तर्ज्ञान के युग बीत रहे थे और 
उनके स्थान पर तक के युग की प्रथम उषा का आविर्भाव हो रहा था। 

बौद्धघर्म ने इस क्रान्ति को पूर्ण किया और प्राचीन युग की बाह्य परिपाटियों 
में से केवल कुछ अत्यादृत आडम्बर और कुछ यन्त्रवत्‌ चलती हुई रूढिया ही अव- 
शिष्ट रह गयी। इसने वेदिक यज्ञ को लुप्त कर देना चाहा और साहित्यिक 
भाषा के स्थान पर प्रचलित लोक-मभाषा को प्रयोग में छाने का यत्न किया) और 
यद्यपि इसके कार्य की पूर्णता, पौराणिक सम्प्रदायो में हिन्दुघर्म के पुनरज्जीवन 
के कारण, कई शताब्दियो तक रुकी रही, तो भी वेद नें स्वय इस अवकाश से न 
के बराबर ही लछाम उठाया। नये धम के प्रचार का विरोध करने के लिये यह 
आवश्यक था कि पूज्य किन्तु दुर्वोध मूल वेद के स्थान पर ऐसी घर्म-पुस्तके सामने 
लायी जावे जो अपेक्षाकृत अधिक अर्वाचीन सस्क्ृत में सरल रूप में लिखी गयी 


*यहां फिर इससे मुख्य प्रवृत्ति ही सूचित होती है और इसे कुछ शर्तों की 
अपेक्षा है। वेदों को प्रमाण-रूप से भी उद्धुत किया गया है, पर सर्वांगरूप से 
कहे तो उपनिषणवदे ही हैं जो कि ज्ञान की पुस्तक होती है, वेद अपेक्षाकृत कर्मकाण्ड 
की पुस्तक है। 
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हो। इस प्रकार देश के सवेसाधारण लोगो के लिये पुराणों ने बेदों को एक तरफ 
घकेल दिया और नवीन धामिक पूजा-साठ के त्तरीको ने पुरातन विधियों का 
स्थान ले लिया। जैसे वेद ऋषियों के हाथ में पुरोहितों के पास पहुचा था, वैसे 
ही अब यह पुरोहितो के हाथ से निकलकर पण्डितों के हाथ मे जाना शुरू हो गया । 
और उस रक्षण में इसने अपने अर्थों के अन्तिम अगच्छेदन को भर अपनी सच्ची 
शान और पवित्रता की अन्तिम हानि को सहा । 

यह वात नही कि वेदों का यह पण्टितो के हाथ मे जाना और भारतीय पाण्डि- 
त्य का वेदमन्त्रों के साथ व्यवहार, जो कि ईसा के पूर्व की णताब्दियों से प्रारम्भ 
हो गया था, सर्वथा एक घाटे का ही छेखा हो। इसकी अपेक्षा ठीक तो यह है 
कि पण्डितो के सतर्क अध्यवसाय तथा उनकी प्राचीनता को रक्षित रसने और 
नवीनता में अप्रीति की परिपाटी के हम ऋणी हू कि उन्होने वेदों की सुरक्षा की, 
बावजूद इसके कि इसका रहस्य लुप्त हो चुका था और वेदमन्त्र स्वय क्रियात्मक 
रूप में एक सजीव धर्मशास्त्र समझे जाने वन्द हो गये थे। और साथ ही लुप्त 
रहस्य के पुनसज्जीवन के लिये भी पाण्टित्यपूर्ण कट्टरता के ये दो सहख््र वर्ष हमारे 
लिये कुछ अमूल्य सहायतायें छोड गये हे अर्थात्‌ मूल वेदो के सहिता आदि पाठ 
जिनके ठीक-ठीक स्वर-चिहक्ल बडी सतर्कता के साथ निश्चित किये हुए है, यास्क 
का महत्त्वपूर्ण कोष और सायण का वह विस्तृत भाष्य जो अनेक ओर प्राय चौंका 
देनेवाली अपूर्णताओ के होते हुए भी अच्वेषक विहान्‌ के लिये गम्भीर वैदिक 
शिक्षा के निर्माण की ओर एक अनिवार्य पहला कदम हैं । 
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वैदिक विद्वान 


जो मूल वेद इस समय हमारे पास हैं उसमें दो सहस्त वर्षों से अधिक काल से 
कोई विकार नहीं आया है। जहात्तक हम जानते हे, इसका काल भारतीय 
बौद्धिक प्रगति के उस महान्‌ युग से जो कि ग्रीक पुप्पोदगम के समकालीन किस्तु 
अपने प्रारम्भिक रूपो में इससे पहले का है, प्रारम्भ होता है जिसने देश के सस्क्ृत- 
साहित्य में लेखबद्ध पायी जानेवाली सस्क्ृरति और सभ्यता की नीव डाली । हम 
नही कह सकते कि कितनी अधिक प्राचीन तिथि तक हमारे इस मूल वेद को ले 
जाया जा सकता है। पर कुछ विचार हे, जो इसके विषय में हमारे इस मन्तव्य 
को प्रमाणित करते हे कि यह अत्यन्त ही प्राचीन काल का होता चाहिये। एक 
शुद्ध वेद का ग्रथ जिसका प्रत्येक अक्षर शुद्ध हो, प्रत्येक स्वर शुद्ध हो, वेदिक 
कर्मकाण्डियो के लिये बहुत ही अधिक महत्त्व का विषय था, क्योकि सतकंता- 
युक्‍त शुद्धता पर ही यज्ञ की फलोत्पादकता निर्भर थी। उदाहरणस्वरूप 
आहाण-प्रन्थो में हमें त्वष्टा की कया मिलती है कि, वह इस उद्देश्य से यज्ञ कर 
रहा था कि, इन्द्र से उसके पुत्रवध का बदला लेनेवाला कोई उत्पन्न हो, पर स्वर 
की एक अशुद्धि के कारण इन्द्र का वध करनेवाला तो पैदा नही हुआ, किन्तु वह 
पैदा हो गया, जिसका कि इन्द्र वघ करनेवाला बने। प्राचीन भारतीय स्मृति- 
शक्ति की असाधारण शुद्धता भी छोकविश्रुत है। और वेद के साथ जो पवि- 
अता की भावना जुडी हुई है, उसके कारण इसमें वैसे प्रक्षेप, परिवर्तेन, नवीन 
सस्करण नही हो सके, जैसोंके कारण कि कुरुवशियो का प्राचीन महाकाव्य बद- 
लता-बदलूता महाभारत के वर्तमान रूप में जा गया है। इसलिये यह सर्वेथा 
सम्भव है कि हमारे पास व्यास की सहिता सारख्प में वैसी की वेसी हो, जैसा कि 
इसे उस महान्‌ ऋषि और सग्नहीता ने क्रमवद्ध किया था। 
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मेने कहा है साररझूप में, न कि उसके वर्तमान लिखित रूप में। क्योकि 
बैदिक छन्द शास्त्र कई अश्ञो में सस्कृत के छन्द शास्त्र से भिन्नता रखता था और 
विशेषकर, पृथक्‌ पृथक्‌ शब्दो की सन्धि करने के नियमों को जो कि साहित्यिक 
भाषा का एक विशेष अग है, वडी स्वच्छन्दता के साथ काम में छाता था। वैदिक 
ऋषि, जैसा कि एक जीवित भापा में होना स्वाभाविक ही था, नियत नियमों की 
अपेक्षा श्रुति का ही अधिक अनुसरण करते थे, कभी वे पृथक्‌ भब्दो में सन्चि कर 
देते थे और कभी वे उन्हे बिता सन्वि किये वैसा ही रहने देते थे। परन्तु जब 
वेद का लिखित रूप मे आना शुरू हुआ, तव सन्वि के नियम का भाषा के ऊपर 
और भी अधिक निष्प्रतिबन्‍्ध आधिपत्य हो गया और प्राचीन मूल वेद को वैया- 
करणो ने जहातक हो सका, इसके नियमो के अनुकूल बनाकर लछिखा। फिर 
भी, इस वात में वे सचेत रहे कि इस सहिता के साथ उन्होंने एक दूसरा ग्रन्य भी 
बना दिया, जिसे पदपाठ' कहा जाता हुँ और जिसमे सन्वि के द्वारा सयुवत्त सभी 
शब्दों का फिर से उनके मूल तथा पृथक्‌-पृथक्‌ द्ाब्दो में सन्चिच्छेद कर दिया गया 
है और यहातक कि समस्त शब्दों के घटकों का भी निर्देश कर दिया 
गया है। 

वेदों को स्मरण रखनेवाले प्राचीन पण्डितो की वेदभक्ति के विपय में यह एक 
बडी उल्लेखयोग्य प्रशसा की वात हैँ कि उस अव्यवस्था के स्थान पर जो कि इस 
वैदिक रचना मे वडी आसानी से पैदा की जा सकती थी, यह सदा पूर्ण रुप से 
आसान रहा है कि इस सहिंतात्मक वेद को वैदिक छन्दोविधि के अनुसारी उनके 
मौलिक रूपो में पृथक्‌ करके देखा जा सके । और बहुत ही कम ऐसे उदाहरण 

, ह जिनमें कि पदपाठ की यथार्थता अथवा उसके युक्तियुकत निर्णय पर आपत्ति 

उठायी जा सके। 

तो, हमारे पास अपने आधार के रूप मे एक वेद का ग्न्ध है जिसे कि हम 
विश्वास के साथ स्वीकार कर सकते है, और चाहे इसे हम कुछ थोडे से अवसरो पर 
सन्दिग्ध या दोषयुक्त भी क्‍यों न पाते हो, यह किसी प्रकार से भी सशोघन के उस 
प्राय उच्छूखल भ्रयत्त के योग्य नही हूँ जिसके लिये कि कुछ युरोपियन विद्वान्‌ 
अपने-आपको भ्रस्तुत करते हे। प्रथम तो यही एक अमूल्य लाभ है जिसके 
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लिये हम प्राचीन भारतीय पाण्डित्य की सत्यनिष्ठा के प्रति जितने कृतज्ञ हो, 
उतना ही थोडा है। 

कुछ अन्य दिशाओं में सभवत यह सव्वंदा सुरक्षित न हो-अर्थात्‌ जहा कही 
प्राचीन परम्परा पुष्ट और युक्तियुक्त नहीं भी थी, वहा भी-कि पण्डितो की 
परम्परा का हमेशा निविवाद रूप से अनुसरण किया जाय-जैसे कि वैदिक सूक्‍तो 
के उनके ऋषियो के साथ सम्बन्ध में ॥ परन्तु ये सब व्योरे की वाते हे जो कि 
बहुत ही कम महत्त्व की हे । न ही मेरी दृष्टि में इसमें सन्देह करने का कोई 
युक्तियुक्त कारण हूँ कि वेद के सूकत अधिकतर अपनी ऋतचाओ के सही क्रम में 
और अपनी यथार्थ सम्पूर्णता में वद्ध है। अपवाद यदि कोई हो भी तो वे सख्या 
और महत्त्व की दृष्टि से उपेक्षणीय हैं। जब सूकत हमें असम्बद्ध से प्रतीत होते 
है, तो उसका कारण यह होता हैँ कि वे हमारी समझ में नही आ रहे होते। एक 
बार जव मूल सूत्र हाथ लग जाय, तो हम पाते हे कि वे पूर्ण अवयवी हे, जो जैसे 
कि अपनी भापा में मौर अपने छन्‍्दो में वैसे ही अपनी विचार-रचना में भी 
आदइचर्यजनक है । 

यह तब होता हैं जब हम वेद की व्याख्या की ओर आते है और इसमे प्राचीन 
भारतीय पाण्डित्य से सहायता लेना चाहते हे, कि हम अधिक से अधिक सकोच 
करने के लिये अपनेको वाध्य अनुभव करने हे । क्योकि प्रथम श्रेणी के पाण्डित्य 
के प्राचीनतर काल में भी वेदो के विषय में कर्मकाण्डपरक दृष्टिकोण पहले से ही 
प्रघात था, शब्दों का, पक्तियों का, सकेतो का मौलिक अर्थ तथा विचार-रचना 
का मूल सूत्र चिरकाल से लुप्त हो चुका था या घुघला पड गया था, न ही उस समय 
के विद्वान्‌ में वह अन्तर्ज्ञन या वह भाध्यात्मिक अनुभूति थी, जो लुप्त रहस्य को 
अशत ही पुनरुज्जीवित कर सकती। ऐसे क्षेत्र में केवलमात्र पाण्डित्य 
जितनी बार पथप्रदर्शक होता है, उतनी ही वार उलझानेवाला जाल भी वन 
जाता है, विशेषकर तब जब कि इसके पीछे एक कुशल विद्वत्ताणाडी मन हो | 

यास्क के कोष में, जो कोप कि हमारे लिये सवसे आवश्यक सहायता है, हमें 
दो बहुत ही असमान मूल्यवाले अगो में भेद करना चाहिये। जब योस्क एक 
कोपकार की हेसियत से वैदिक शब्दों के विविध अर्थों को देता है; तो उसकी 


| 
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प्रामाणिकता बहुत बडी है और जो सहायता वह देता है वह प्रथम महत्त्व की है। 
यह प्रतीत नही होता कि वह सभी प्राचीन अर्थों पर अधिकार रखता था, क्योकि 
उनमेंसे बहुतसे अर्य काछक्ष्म से और युगपरिवर्तन के कारण विचुप्त हो चुके थे 
और एक वैज्ञानिक भाषाविज्ञान की अनुपस्थिति में उन्हे फिर से प्राप्त नही किया 
जा सकता था। पर फिर भी परम्परा के द्वारा बहुत कुछ सुरक्षित था। जहा 
कही यास्क इस परम्परा को कायम रखता है और एक व्याकरणजन्न के बुद्धि- 
कौशल को काम में नही छाता, वहा वह शब्दों के जो अर्य निश्चित करता है, चाहे 
यह हमेशा ठीक न भी हो कि जिस मन्त्र के लिये वह उन शब्दों का निर्देश करता 
है वहा उनका वही अर्थ लगे, फिर भी युक्तियुक्त भाषाविज्ञान के द्वारा उनकी 
पुष्टि की जा सकती है कि उनके अर्थ सगत हैं । परन्तु निरवितकार यास्क कोप- 
कार थास्क की कोटि में नही आता। वैज्ञानिक व्याकरण पहले-पहल भारतीय 
पाण्डित्य के द्वारा विकसित हुआ, परन्तु सुव्यवस्थित भाषा-विज्ञान के प्रारम्भ 
के लिये हम आधुनिक अनुसन्धान के ऋणी हे। केवल-मात्र बुद्धिकौशल वी 
उन प्रणालियों की अपेक्षा अधिक मनमौजी तथा नियम-रहित अन्य कुछ नहीं 
हो सकता, जो कि प्राचीन निरुक्तकारो से लेकर १८वीं शताब्दी तक भी प्रयुक्त 
की गयी है, चाहे वे योरोप मे की गयी हो, चाहे भारत में। और जब यास्क इन 
प्रणालियों का अनुसरण करता हैँ तो हम सर्वधा उसका साथ छोडने के लिये बाध्य 
हो जाते हे। न ही वह किन्‍्ही अमुक अमुक मस्बों की अपनी व्याख्या में 
उत्तरकालीन सायण के पाण्डित्य की अपेक्षा अधिक विद्वासोत्पादक है । 

सायण का भाष्य वेद पर मौलिक तथा सजीव पाण्टित्यपूर्ण कार्य के उस युग को 
समाप्त करता हैं, जिसका प्रारमक अन्य महत्त्वपूर्ण प्रामाणिक ग्रन्यों के साथ में 
यास्क के निरक्‍त को कहा जा सकता है। यह कोष (यास्क का निघण्टु निरुक्‍्त ) 
भारतीय मन के प्रारभिक उत्साह के दिनो में समृहीत किया गया था, जब कि 
भारतीय मन मौलिकता के एक नवीन उद्भव के लिये साधनों के रूप में प्रागैति- 
हासिक प्राप्तियो को सचित करने में लगा हुआ था, यह भाष्य (सायण का वेदभाष्य ) 
अपने प्रकार का लगभग एक अतिम महान्‌ प्रयत्न है, जिसे पाण्डित्यपरपरा 
दक्षिण भारत में अपने अतिम अवलूव और केद्र के रूप में हमारे लिये छोड गयी थी, 
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इससे पहले कि पुरातन सस्क्ृति मुसलिम विजय के धक्के के द्वारा अपने स्थान से 
च्यूत हुई और दूटकर भिन्न-भिन्न प्रादेशिक खण्डो में वट गयी । इसके वाद दृढ 
और मौलिक प्रयत्न कही-कही फूट निकलते रहे, नयी रचना और नवीन सघटन 
के लिये विखरे हुए यत्न किये गये, पर विलकुल इस प्रकार का सर्वृसाधारण, महान्‌ 
तथा स्मारकमूत कार्य नहीं ही तैयार हो सका। 

भमूतकाल की इस महान्‌ वसीयत की अ्मावशालिती विद्येषताए स्पष्ट हैं। उस 
समय के विद्वान-से-विद्वान्‌ पण्डितो की सहायता से सायण के द्वारा निर्माण किया 
गया, यह एक ऐसा ग्रन्थ हैं जो पाण्डित्य के एक बहुत ही महान्‌ प्रयास का दघ्योतक 
है, शायद ऐसे किसी भी प्रयास से अधिक, जो उस काल में किसी अकेले मस्तिष्क 
के द्वारा प्रयुक्त किया जा सकता था। फिर भी इसपर, सब वैपस्य हटाकर 
एक प्रकार की समरसता ले आनेवाले मन की छाप दिखायी देती है। समूह- 
रूप में यह सगत है, यद्यपि विस्तार में जाने पर इसमें कई असगत्तिया दीखती हे । 
यह एक विशाल योजना पर वना हुआ है, तो भी बहुत ही सरल तरीके पर, एक 
ऐसी शैली में रचा गया है जो स्पष्ट है, सक्षिप्त है और लगमग एक ऐसी साहित्यिक 
छटा से युक्त हैं जिसे कि भारतीय भाष्य करने की परपरागत प्रणाली में कोई 
असभव ही समझता। इसमें कहीपर भी विद्यावलेप का दिखावा नही है, मत्रो 
में उपस्थित होनेवाली कठिनाइयो के साथ जो सघपे होता, उसपर बडे चातुर्य के 
साथ पर्दा डाला गया है और इसमें एक स्पष्ट कुशाग्रता का तथा एक विश्वासपूर्ण, 
पर फिर भी सरल, प्रामाणिकता का भाव है, जो अविश्वासी पर भी अपनी छाप 
डाल देता है। यूरोप के पहले-पहल वैदिक विद्वानों ने सायण की व्याख्याओ 
में यूक्तियुक्तता की विशेष रूप से प्रशसा की है। 

तो भी, वेद के बाह्य अर्थ के लिये भी यह सभव नही हैँ कि सायण की प्रणाली 
का या उसके परिणामों का विना बडें-से-वडे सकोच के अनुसरण किया जाय । यही 
नही कि वह अपनी प्रणाली में भापा और रचना की ऐसी स्वच्छदता को स्वीकार 
करता है जो कि अनावश्यक हैं और कभी-कभी अविश्वसनीय भी होती है, न केवल 
यही हैं कि वह बहुधा अपने परिणामों पर पहुचने के लिये सामान्य वैदिक परिभाषा- 
ओ की और नियत वैदिक सूत्रो तक की अपनी व्याख्या में आश्चर्यजनक असगति 


सर्प 


वेद-रहस्य 


दिखाता हूँ। ये तो ब्योरे की भ्रुटिया हैं, बो सभवत उस सामग्री की अवस्था में 
जिससे उसने कार्य शुरू किया था, अनिवार्य थी। परतु सायण की प्रणाली की 
केद्रीय ग्रुटि यह है कि, वह सदा कर्मकाण्ड-विधि में ही ग्रस्त रहता हैं और निरतर 
बेद के आशय को वलपूर्वक कर्मकाण्ट के सकुचित साचे में डलकर वसा ही रुप 
देने का यत्न करता है। इसलिये वह उन बहुत से मूल सूत्रों को सो देता है जो 
इस पुरातन धर्मपुस्तक के वाह्य अर्थ के लिये-जो कि, बिलकुल वैसा ही रोचक 
प्रश्न है जैसा कि इसका आतरिक अर्थ-बहुत बडे निर्देश दे सकते हे भर बहुत हो 
महत्त्व के है। परिणामत सायणमभाप्य द्वारा ऋषियों का, उनके विचारों का, 
उनकी सस्कृति का, उनकी अभीप्साओं का, एक ऐसा प्रतिनिधित्व हुआ है जो 
इतना सकुचित और दारिद्रभोपहत है कि यदि उसे स्वीकार कर लिया जाय, तो बह 
बेद के सबंध में प्राचीन पूजाभाव को, इसकी पवित्र प्रामाणिकता को, इसकी दिव्य 
स्याति को विलकुल अवुद्धिगम्य कर देता हैं, या उसे इस रूप में रखता हूँ कि इसकी 
व्याख्या केवलमात्र यही हो सकती है कि यह उस श्रद्धा की एक अथी और 
विन्ा ननूनच किये मानी गयी परपरा है जिस श्रद्धा का प्रारम एक मौलिक 
भूल से हुआ है। 

इस भाष्य में अवश्य ही अन्य रूप (पहलू) भौर तत्त्व भी है, परतु वे मुस्य 
विचार के सामने गौण हे या उसके ही अनुवर्ती हैं। सायण और उसके सहायको 
को बहुघा परस्पर टकरानेवाले विचार और परपरामो के विशाल समुदाय पर जो 
कि भूतकाल से आकर अवतक बचा रह गया था, काये करना पडा था। इनके 
तत्त्वो में से कुछ को उन्होने नियमित स्वीकृति देकर कायम रखा, दूसरोंके लिये 
उन्होने छोटी-छोटी छूटें देने के लिये अपनेको बाध्य अनुभव किया। यह हो 
सकता है कि, पुरानी अनिद्िचतता या गडबंड तक में से एक ऐसी व्यास्या निकाल 
लेने में जिसकी कि स्थिर आकृति और जिसमें एकात्मता हो, सायण का जो बुद्धि 
कौशल है, उसके कारण उसके कार्य की यह महान्‌ और चिरकाल तक अश्कित 
प्रामाणिकता बनी हो। 

प्रथम तत्त्व जिससे सायण को वास्ता पडा और जो कि हमारे लिये बहुत अधिक 
रोचक हैं, श्रुति की प्राचीन आध्यात्मिक, दार्शनिक अथवा मनोवैज्ञानिक व्याख्याओं 
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का अवश्ेप था, जो कि इसकी पवित्रता का असली आधार है। उस बश त्तक जहा 
तक कि ये प्रचल्ठित अथवा कट्टरपथी' ((07700005) विचार मे ग्रविष्ट हो 
चुकी थी, सायण उन्हें स्वीकार करता है, परतु वे उसके भाष्य में एक अपवादात्मक 
रूप में हे, जो मात्रा तथा महत्त्व की दृष्टि से तुच्छ हो गयी हैे। कही-कही प्रसग- 
वश वह अपेक्षया कम प्रचलित आध्यात्मिक अर्थों का चलते-चलते जिक्र कर जाता 
हैं या उन्हे स्वीकृति दे देता है। उदाहरणत -उसने वृत्र' की उस प्राचीन व्या- 
ख्या का उल्लेख किया हैं, पर उसे स्वीकार करने के लिये नही, जिसमें कि वृत्र' 
वह आच्छादक (आवरक) हे, जो मनुष्य के पास पहुचने (प्राप्त होने) से उसकी 
कामना की और अभीप्सा की वस्तुओं को रोके रखता है। सायण के लिये 
वुत्र' या तो केवलमात्र बत्रु है या भौतिक मेघरूपी असुर है, जो जलो को रोक 
रखता है और जिसका वर्षा करनेवाले (इन्द्र) को मेदन करना पडता है। 

दूसरा तत्त्व है गाथात्मक या इसे पोराणिक भी कहा जा सकता है-देवताओ 
की गाथाए और कहानिया जो उनके वाह्म रूप में दी गयी हे, विना उस गभीरतर 
आहय और प्रतीकात्मक तथ्य के जो कि समस्त पुराण' के औचित्य को सिद्ध 
करनेवाला एक सत्य हैं। 

तीसरा तत्त्व आस्यानात्मक या ऐतिहासिक है, प्राचीन राजाओों और ऋषियों 
की कहानिया जो वेद के अस्पष्ट वर्णनों का स्पष्टीकरण करने के लिये ब्राह्मणग्रन्यो 
में दी गयी है या उत्तरकालीन परपरा के द्वारा आयी हैं। इस तत्त्व के साथ 


“इस शब्द का मे शिथिलता के साथ प्रयोग कर रहा हु । कट्टरपथी (()77]0- 
005) गौर धमंविरोधी ([7९६४८४0005) ये पारिसापिक शब्द युरोपियन या 
साप्रदायिक अर्थ में भारत के लिये, जहा कि सम्मति हमेज्ा स्वतत्न रही हैँ, सच्चे 
अर्थो में प्रयुक्त नही होते हें। 

“यह मान लेना सयुक्तिक हूँ कि पुराण (आख्यान तथा उपाख्यान) और इति- 
हास (ऐतिहासिक परपरा) चैदिक सस्क्ृति के ही अग थे, उससे बहुत पूर्वकाल से 
जब कि पुराणों के और ऐतिहासिक महाकाव्यो के वर्तेमान स्वरूपो का विकास 
हुआ। 
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सायण का वर्ताव कुछ हिचकिचाहट से युक्त है। बहुवा वह उन्हें मप्तो की उचित 
व्यास्या के रूप मे ले लेता है, कभी-कभी वह विकल्प के तौर पर एक दूमरा बर्य 
भी देता हैं जिसके साथ कि स्पष्ट तौर से वह अपनी अधिक बौद्धिक सहानुमूति 
रखता है, परतु उन दोनोमेंसे किसे प्रामाणिक माने इस विपय में बह दोलायमान 
रहता है। 

इससे अधिक महत्त्वपूर्ण है प्रकृतिवादी व्यास्या का तत््व। न केवल उसमें 
स्पष्ट या परपरागत तद्गपताए है, इन्द्र है, मस्त हे, त्रित अग्नि है, सूर्य है, उपा है, 
परतु हम देखते है कि मित्र को दिन का तद्रूप मान लिया गया है, वरुण को रात्रि 
का, अर्यमा तथा भग को सूर्य का और ऋभुओं को इसकी रणश्मियो का । हम यहा 
वेद के सबंध में उस प्रकृतिवादी सिद्धात के बीज पाते है, जिसे यूरोपियन पाण्डित्य 
ने बहुत ही वा विस्तार दे दिया है। प्राचीन भारतीय विद्वान्‌ अपनी कल्पना- 
ओ में बसी स्वृतत्नता और वैसी क्रमबद्ध सूक्ष्मता का प्रयोग नहीं करते थे। तो 
भी सायण के भाष्य में पाया जानेवाला यह तत्त्व ही योरोप के तुलनात्मक गाथा- 
शास्त्र के विज्ञान का असली जनक है। 

परतु जो व्यापक रप से सारे भाष्य में छाया हुआ है,वह है कमंकाण्ड का विचार , 
यही स्थिर स्वर है, जिसमें अन्य सव अपनें-आपको खो देते हे। वेदमत्न भले ही 
ज्ञान के लिये सर्वोच्च प्रमाण-रूप से उपस्थित हो, तो भी वे दाशेनिक मतो के अनुसार 
प्रधान रूप से और सैद्धातिक रूप से कर्मकाण्ड के साथ, कर्मों के साथ, सबद्ध हैं और 
कर्मों से' समझा जाता था मुख्य रूप से वैदिक यज्ञो का कर्मकाण्डमय अनुष्ठान । 
सायण सवंत्र इसी विचार के प्रकाश में प्रयत्त करता है । इसी साचे के अन्दर वह 
चेद की भाषा को ठोक-पीटकर ढालता है, इसके विशिष्ट शब्दो के समुदाय को 
कर्मकाण्डपरक अर्थों का रूप देता हँ,-जैसे भोजन, पुरोहित, दक्षिणा देनेवाला, 
घन-दोलत, स्तुति, प्रार्थना, यज्ञ, वलिदान। 

घनदोलत (घन) और भोजन (अज्ञ) इनमे मुख्य हे। क्योंकि ये सव अधिक 
से अधिक स्वार्थसलाघक तथा भमौतिकतम पदार्थ ही हे जो कि यज्ञ के ध्येय के तौर 
पर चाहे गये है, जैसे स्वामित्व, बल, शक्ति, बाल-बच्चे, सेवक, सोना, घोडे, गौए, 
विजय, शत्रुओं का वध तथा छूट, प्रतिस्पर्धी तथा विदेषी आलोचक का विनाश । 
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जब कोई व्यक्ति पढता हूँ और मन्त्र के वाद मन्त्र को लगातार इसी एक अर्थ में 
व्यास्या किया हुआ पाता हैँ, तो उसे गीता की मनोवृत्ति में ऊपर से दिखायी देने- 
वाली यह असगति और भी अच्छी तरह समझ में आने लगती हैँ कि गीता एक तरफ 
तो वेद की एक दिव्य ज्ञान (गीता १५-१५) के रूप में प्रतिष्ठा करती है, फिर भी 
दूसरी तरफ केवलमान्न उस वेदवाद के रक्षको का दुढता के साथ तिरस्कार करती 
है (गीता २-४२) जिसकी सब पुष्पित शिक्षायें केवल भौतिक धन-दौलत, शक्ति 
और भोग का प्रतिपादन करती हूँ । 

वेद के सव सभव अर्थों में से इस निम्नतर अर्थ के साथ ही वेद को अन्तिम तौर 
प्र और प्रामाणिकतया वाघ देना, यह है जो कि सायण के भाष्य का सवसे अधिक 
दुर्भाग्यपूर्ण परिणाम हुआ । कमंकाण्डपरक व्याख्या की प्रघानता ने पहले ही 
भारतवर्ष को अपने सर्वश्रेष्ठ धर्मशास्त्र (वेद) के सजीव उपयोग से और उपनिषदो 
के समस्त आशय को बतानेवाले सच्चे मूल सूत्र से वचित कर रखा था। सायण 
के भाष्य ने पुरानी मिथ्या धारणाओ पर प्रामाणिकता की मुहर छगा दी, जो कि 
कई शताब्दियो तक नही टूट सकती थी। और इसके दिये हुए निर्देश, उस समय 
जब कि एक दूसरी सभ्यता ने वेद को ढृढ़कर निकाला और इसका अध्ययन प्रारम्भ 
किया, युरोपियन विद्वानों के मन में नयी नयी गलतियो के कारण बने । 

फिर भी यदि सायण का ग्रन्थ एक ऐसी चाबी हैँ, जिसने वेद के आन्तरिक 
आशय पर दोहरा ताला लगा दिया है, तो भी वह वैदिक शिक्षा की प्रारम्मिक 
कोठरियो को खोलने के लिये अत्यन्त अनिवार्य हैँ। युरोपियतः पाण्डित्य 
का सारा-का-सारा विशाल प्रयास भी इसकी उपयोगिता का स्थान हेने 
योग्य नही हो सका है। प्रत्येक पग पर हम इसके साथ मतभेद रखने के लिये 
वाध्य हे, पर प्रत्येक पग पर इसका प्रयोग करने के लिये भी वाघ्य है। यह एक 
आवश्यक कूदने का तख्ता है या एक सीढी है, जिसका कि हमें प्रवेश के लिये उपयोग 
करना पडता है, यद्यपि इसे हमे अवश्य ही पीछे छोड देना चाहिये, यदि हम आगे 
बढकर आचन्तरिक अर्थ की गहराई में गोता लगाना चाहते हूँ, मन्दिर के भीतरी 
भाग में पहुचना चाहते हें। 


चौया अध्याय 
आधुनिक मत 


यह एक विदेशी सस्क्ृति की वेदो के प्रति जिज्ञासा थी, जिसने कि कई शता- 
व्दियो बाद अच्तिस प्रामाणिकता की उस मुहर को त्तोडा जो सायण ने वेद की कर्म- 
काण्डपरक व्यास्या पर लगा दी थी। वेद की प्राचीन घर्मपुम्तक उस पाण्डित्य 
के हाथ में आयी जो परिश्रमी, विचार में साहनी, अपनी कल्पना की उडान में 
प्रतिभाशाली, अपने निजी प्रकाशो के अनुसार सच्चे, परन्तु फिर भी प्राचीन रहस्य- 
वादी कवियों की प्रणाली को समझने के अयोग्य था। क्योकि यह उस पुरातन 
सस्थान के साथ किसी प्रकार की भी सहानुभूति नही रसता था, वैदिक अलकारो 
और रूपको के अदर छिपे हुए विचारों वो समझने के लिये अपने वौद्धिक या 
आत्मिक वातावरण में इसके पास कोई मूलसूच्र नही था। इसका परिणाम 
दोहरा हुआ है, एक ओर तो वैदिक व्याख्या की समस्याओं पर जहा अधिक 
स्वाघीनता के साथ वहा अधिक सूक्ष्म, पूर्ण और सावधानी के भी साथ विचार और 
दूसरी ओर इसके वाह्म भौतिक अर्थ की चरम अततिशयोक्ति तथा इसके असली और 
आन्तरिक रहस्य का अविकल विलोप । 

अपने विचारो की साहसिक दृढता तथा अनुसघान या आविष्कार की स्वाघीनता 
के होते हुए भी योरोप के वैदिक पाण्डित्य ने वस्तुत सब जगह अपने-आपको सायण 
के भाष्य में रक्खें हुए परम्परागत तत्त्वो पर ही अवलूवित रकक्‍्खा हैं और इस समस्या 
पर स्वेथा स्व॒तन्त्र विचार करने का प्रयत्न नही किया है। जो कुछ इसने सायण 
में और ब्लाह्मणग्रन्थो में पाया, उसीको इसने आधुनिक सिद्धातो मौर आधुनिक 
विज्ञानो के प्रकाश में लाकर विकसित कर दिया है। भाषाविज्ञान, गाथाश्ञास्त्र 
और इतिहास में प्रयुक्‍त होनेवाली तुलनात्मक प्रणाली से निकाले हुए गवेषणापूर्ण 
निगमनो के द्वारा, प्रतिभाशाली कल्पना की सहायता से विद्यमान विचारों को 
विशाऊ रूप देने द्वारा और इधर-उधर बिखरे हुए उपलब्ध निर्देशों को एकत्रित 


च्चे० 


आधुनिक मत 


कर देने द्वारा इसने वैदिक गाथाशास्त्र, वैदिक इतिहास, वैदिक सभ्यता के 
एक पूर्ण वाद को खडा कर लिग़ा है, जो अपने व्योरे की बातों तथा पूर्णता 
के द्वारा मोह लेता हैं जौर अपनी प्रणाली की ऊपर से दिखायी देनेवाली निश्चया- 
ल्मकता के द्वारा इस वास्तविकता पर पर्दा डाले रखता हैँ कि, यह भव्य-भवन 
अधिकतर कल्पना की रेत पर खडा हुआ है। 
वेद के विषय में आधुनिक सिद्धात इस विचार से प्रारम्म होता है, जिसके 
लिये सायण उत्तरदायी है, कि वेद एक ऐसे आदिम, जगली और अत्यधिक वर्बर 
समाज की सृक्ति-सहिता है, जिसके नैतिक तथा घामिक विचार असस्कृत थे, जिस- 
की सामाजिक रचना असभ्य थी और अपने चारो ओर के जयत्‌ के विषय में जिस- 
का दृष्टिकोण विलकुल वच्चो का सा था। यज्ञ-याग़ को जिसे सायण ने एक दिव्य 
ज्ञान का अग तथा एक रहस्यमय प्रभावोत्पादकता से युक्त स्वीकार किया था, 
योरोपियन पाण्डित्य ने इस रूप में स्दीकपर किया कि, यह उन प्राचीन जमली 
शान्तिकरणसम्वन्धी यज्ञ-वलिदानो का श्रम-साधित विस्तार था, जो ऐसी काल्पनिक 
अतिमानुष व्यक्ति-सत्ताओ को समर्पित किया जाता था, जो कि, इसके अनु- 
सार कि उनकी पूजा की जाती हैं या उपेक्षा की जाती है, हितैषी अथ्वा विद्वेपी 
हो सकते थे। 
सायण से अगीकृत ऐतिहासिक तत्त्व को उसने तुरन्त ग्रहण कर लिया और 
मत्रो में आये प्रसगो के नये अर्थ और नयी व्याख्याएं करके उसे विस्तृत रूप दे 
दिया, जो नये अर्थ और नयी व्याख्यायें इस प्रवक लिप्सा को लेकर विकसित 
को गयी थी कि, वेदमन्त्र उन वर्बर जातियो के प्रारम्मिक इतिहास, रीतिरिवाजो 
तथा उनकी सस्थाओं का पता देनेवाले सिद्ध हो सके। प्रकृतिवादी तत्त्व ने 
और भी अधिक महत्त्व का हिस्सा लिया। वैदिक देवताओं का अपने वाह्य 
रूपो में जो स्पष्टतया किन्ही प्राकृतिक शक्तियों के साथ तद्गूपता का सम्बन्ध है, 
[ उसका प्रयोग उसने इस रूप में किया कि, उससे जआर्यन गाथाजञास्त्रो के तुलनात्मक 
अध्ययन का प्रारम्भ किया गया, अपेक्षया कम प्रधान देवताओ में से कुछ की, जैसे 
सूर्य-शक्तियो की, जो कुछ सदिग्ध तद्गूपता है, वह इस रूप में दिखायी गयी कि 
उससे प्राचीन गाथा-निर्माण किये जाने की पद्धति का पता चलता हैँ और तुलनात्मक 
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गाथाणास्त्र की बडे परिक्षम से बनायी हुई जो सूर्यन्गाथा तया नक्षत्र्याथा की 
कल्पनायें हे, उनकी नीव डाली गयी। 

इस नये प्रकाश में वैदिक सूपत-रचना की व्यास्या इस रुप से थी जाने लगी है 
कि, यह प्रकृति का एक अर्थ-अधविश्वासयुवत तथा अर्व-कवितायुयत रूपक है, जिस- 
में साथ हो महत्त्वपूर्ण नक्षत्र-विद्यासवन्धी तत्व भी है। इनमे जो अवधिष्ट 
बचा इसमें कुछ अशण उस समय का इतिहास हे और कुछ अथ यज्ञवलिदानविपयक 
कर्मकाण्ड के नियम और विधिया हे, जो रहस्यमय नहीं है, बल्कि केवलमात्र 
जगलीपन तथा अन्ध-विश्वास से भरा हुआ है। 

पश्चिमी पण्डितो की वेदविपयक यह व्याख्या आदिम मानवसस्कृतिसम्बन्धी 
उनकी कल्पनाओं से और निपट जगलीयन से अभी उठना वतानेवाली वैज्ञानिक 
कल्पनाओ से पूरी तरह मेल खाती हे, जो कि कल्पनायें सपूर्ण १८ वी शताब्दी 
में प्रचलित रही हैँ और अब भी प्रवानता रखती हैे। परन्तु हमारे ज्ञान की वृद्धि 
ने इस पहले-पहल के और अत्यन्त जल्दवाजी मे किये गये व्याप्तीकरण को अब 
अत्यधिक हिला दिया हूँ । अब हम जानते है कि कई सहस्र वर्ष पूर्व चीन मे, 
मिश्न में, खाल्दिया में, ऐसीरिया में अपूर्द सभ्यताएं विद्यमान थी और अब इस- 
पर आम तौर से लोग सहमत होते जा रहे है कि, एगिया में तथा भूमध्यतटवर्ती 
जातियो में जो सामान्य उच्च सस्क्ृति थी, ग्रीस और भारत उसके अपवाद नही थे । 

इस नये प्राप्त हुए ज्ञान का लाभ यदि वैदिक काल के भारतीयो को नही मिला 
है तो इसका कारण उस कल्पना का अभीतक बचा रहना हैं जिससे कि योरोपियन 
पाण्डित्य ने शुरूआत की थी, अर्थात्‌ यह कल्पना कि वे तथाकथित आयंजाति के 
थे और पुराने आन ग्रीक लोगो, कैल्ट लोगो तथा जमंन लोगो के साथ-साथ सस्क्ृति 
के उसी स्तर पर थे जिसका कि वर्णन हमें होमर की कविताओ में आचीन नौर्स सतो 
में तथा प्राचीन गौल (6807) और द्यूटनो ( ॥९पौ०णा ) के रोमन 
उपाख्यानों में दिखलाया गया हे। इंसीसे उस कल्पना का प्रादुर्भाव हुआ है कि 
ये आयंन जातिया उत्तर की बर्बर जातिया थी जो छ्लीतप्रधान प्रदेशो से आकर 
भूमध्यतटवर्ती योरोप की और द्राविड भारत की प्राचीन तथा समृद्ध सभ्य जातियो 
के अन्दर आ घुसी थी। 


शेर 
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-  पर्तु बेद में वे निर्देश, जिनसे कि इस हाल के आयंन आक्रमण की कल्पना का 
निर्माण हुआ है, सख्या में वहुत ही थोडे हे और अपने अथे में अनिश्चित हैं । 
वहा ऐसे किसी आक्रमण का वास्तविक उल्लेख कही नही मिलता । आरयों और 
अनार्यों के वीच का भेद जिसपर इतना सब कुछ निर्भर है, वहुत से प्रमाणों से 
यह प्रतीत होता है कि, वह कोई जातीय भेद नही, वल्कि सास्क्ृतिक भेंद था।' 

सुक्‍तो की भाषा स्पष्ट तौर पर सकेत करती है कि एक विशेष प्रकार की पूजा 
या आध्यात्मिक सस्कृति ही आर्यो का भेदक चिह्न थी-प्रकाश की और प्रकाश 
की शक्तियों की पूजा तथा एक आत्म-नियन्त्रण जो सत्य” की सस्क्ृति और अमर- 
ता की अभीष्सा, ऋतम्‌ और अमृतस्‌, पर आश्रित था। किसी जातीय भेद 
का कोई भी विश्वसनीय निर्देश वेद में नही मिलता। यह हमेशा सम्भव है कि 
इस समय भारत में वसनेवाले जन-समुदाय का प्रधान भाग उस एक नयी जाति 
का वशज हो जो अधिक उत्तरीय अक्षों से-या यह भी हो सकता है, जैसा कि 
श्रीयुत तिलक ने युक्तियो द्वारा सिद्ध करने का यत्न किया हूँ कि, उत्तरीय श्रुव 
के प्रदेशों से-आयी थी, परन्तु वेद में इस विपय में कुछ नहीं हैँ, जैसे कि देश की 
वर्तमान जातिविज्ञानसम्वन्धी' मुखाकंतियों में भी यह सिद्ध करते के लिये कोई 


यह कहा जाता हैँ कि गौर वर्णवाले और उभरी हुईं नासिकावाले आर्यो के प्रति- 
कूल दस्युओ का वर्णन इस रूप में आता हूँ कि वे काली त्वचावाले और विना 
नासिकावाले (अनस्‌) है। परन्तु इनमें जो पहला सफेद और काले का भेद 
है, वह तो निश्चय ही आये देवो' तथा दासशक्तियो के लिये प्रकाश” और 
अन्चकार' के अर्थ में प्रयुक्त किया गया है। और दूसरेके विषय में पहिली वात 
यह हूँ कि अनस्‌' शब्द का अर्थ बिना नासिका' वाला नही हैं। पर यदि इस- 
का यह अर्थ होता, तो भी यह द्राविड जातियो के लिये तो कभी भी प्रयुक्त नही हो 
सकता था, क्योकि दाक्षिणात्य लोगो की नासिका अपने होने का वैसा ही अच्छा 
प्रमाण दे सकती है, जैसा कि उत्तर देशो में आर्यो की शुण्डाकार उभरी हुई, कोई 
भी नाक दे सकती है। 
“मारत में हम प्राय भारतीय जतियो के भाषा-विज्ञान द्वारा किये गये उन 


वेद-रहस्य 


प्रमाण नही हैँ कि, यह आर्यों का नीचे उतरना वैदिक सूक्‍तो के काछ के आसपास 
हुआ अथवा यह गौरवर्णवाले वर्वर छोगो के एक छोटे से समुदाय का सभ्य द्वाविड 
प्रायद्वीप के अन्दर शर्न॑ प्रवेश था। 

न ही हमारे पास अनुमान करने को जो आधार हे उनसे यह निश्चित परिणाम 
निकलता है कि प्राचीन आर्य-सस्कृतिया-यह्‌ मानकर कि कौल्ट, टयूटन, ग्रीक 
तथा भारतीय सस्कृतिया एक ही साधारण सास्क्ृतिक उद्गम को सूचित करती 
हँ-अधिकसित तथा जगली थी। 

उनके वाहरी जीवन में तथा जीवन के सगठन में एक विद्युद्ध तथा उच्च सरल- 

ता का होना, जिन देवताओ की वे पूजा किया करते थे उनके प्रति अपने विचार 
में तथा उनके साथ अपने सम्बन्धो में एक निश्चित मूर्तरूपता तथा स्पप्ट मान- 
वीय परिचय का होता, आर्यन स्वरूप को उससे अधिक शानदार और भौतिक- 
वादी मिश्र-खाल्दियन (089.9६०-८॥४०६८७॥) सभ्यता से तथा इसके 
गम्भीरता दिखानेवाले और गुह्मता रखनेवाले धर्मो से भिन्न करता है। परन्तु 
(आर्यन सस्कृति की) वे विशेषतायें एक उच्च आन्तरिक सस्कृति के साथ 
असगत नही है। इसके विपरीत एक महान्‌ आध्यात्मिक परम्परा के चिह्न हमें 
बहुत से स्थलों पर वहा मिलते हे और वे इस साधारण कल्पना का प्रतिपेघ 
करते हैं। 

पुरानी कैल्टिक जातियो में निश्चय ही कुछ उच्चतम दार्शनिक विचार पाये 
जाते थे और वे अबतक उन विचारो पर अकित एक उस आदिम रहस्यमय तथा 
अन्तरज्ञानमय विकास के परिणाम को सुरक्षित रखे हुए हे, जिसे कि ऐसे चिर- 


पुराने विभागों से और मिस्टर रिसले ()(7 989) की उन कल्पनाओं 
से ही परिचित हें, जो कि पहिले के किये गये उन्ही साधारणीकरणो पर आश्रित 
है। परन्तु अपेक्षाकृत अधिक उन्नत जातिविज्ञान अब सभी दब्दव्युत्पत्ति- 
सम्बन्धी कसौटियों को मानने से इन्कार करता है और इस विचार की ओर 


अपना झुकाव रखता है कि भारत के प्रायद्वीप पर एक ही प्रकार की जाति निवास 
करती थी। ध 


डे 
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स्थायी परिणामो को पैदा करने के लिये चिरकाल से स्थिर और अत्यधिक विक- 
सित हो चुकना चाहिये था। ग्रीस में, यह बहुत सम्भव है कि, हैलेनिक रूप 
(स७॥०४ा८ 79७98) को उसी तरह औफिक और ऐल्सीनियन (07४८ 
300 €|६८ए०डाए7०॥ ) प्रमावों के द्वारा ढाला गया हो और ग्रीक गाथा- 
शास्त्र, जैसा कि यह सूक्ष्म आध्यात्मिक निर्देशों से भरा हुआ हमें प्राप्त हुआ है, 
, औफिक शिक्षा की ही वसीयत हो । 

सामान्य परम्परा के साथ इसकी सगति तभी रूग सकती है, यदि यह निकल 
आवे कि शुरू से आखिर तक सारी-की-सारी भारतीयु, सभ्यता उन प्रवृत्तियों 
और विचारो का विस्तार रही है, जिन्हें कि हमारे अन्दर वैदिक पुरुषाओ 'पित्तरो 
ने! वोया था। इन प्राचीन सस्कृतियो की असाधारण जीवन-शक्ति, जो अव- 
तक्‌ हमारे लिये हमें आधुनिक मनुष्य के मुख्य रूपो का, उसके स्वभाव के मुख्य 
अगो का, उसके विचार, कला और घर्म की मुख्य प्रवृत्तियो का निर्घारण कराती 
हैं, किसी आदिम जगलीपन से निकली हुई नही हो सकती। वे एक गभीर 
और प्रवल प्रागैतिहासिक विकास के परिणाम हैं। 

तुलनात्मक गाथाशास्त्र ने मानवीय उन्नति के बीच में आनेवाले इस महत्त्व- 
पूर्ण क्रम की उपेक्षा करके मनुप्य के प्रारम्मिक पस्म्पराओ-सम्बन्धी ज्ञान को 
विकृत कर दिया हैं। इसने अपनी व्याख्या का आधार एक ऐसे सिद्धान्त को 
बनाया है, जिसने प्राचीन जगलियो और प्लेटो या उपनिषदो के बीच में और * 
कुछ नी नहीं देखा। इसने यह कल्पना की हैं कि प्राचीन घर्मो की नीव जगली 
लोगो के उस महान्‌ आइचये पर पडी हुई है, जो कि उन्हें तव हुआ जब कि उन्हें 
अचानक ही इस आइश्चयंजनक तथ्य का बोच हुआ कि उपा, रात्रि और सूर्य जैसी 
अद्भुत वस्तुए विद्यमान है, और उन्होंने उनकी सत्ता को एक असस्कृत, जगली 
और काल्पनिक तरीके से झव्दो में प्रकट करने का यत्न किया। और इस 
बच्चो के से आश्वयं से उठकर हम अगले ही कदम में छछाग मारकर ग्रीक, दार्ण- 
निक तथा बैदान्तिक ऋषियों के गम्भीर सिद्धातों तक पहुच जाते हे। तुलना- 
त्मक गाथाज्षासत्र एक यूनानीभाषा-विज्ञो की कृति है, जिसके द्वारा गैरयूनानी 
वातो की व्यास्या की गयी है और वह भी एक ऐसे दृष्टिविन्दु से जिसका स्वय 
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आधार ही ग्रीक मन को गलत तौर से समझने पर है। इसकी प्रणाली कविता- 
मय कल्पना का एक प्रतिभासूचक खेल है, इसकी अपेक्षा कि यह कोई धीरता- 
पूर्ण वैज्ञानिक अन्वेषण हो । 

इस प्रणाली के परिणामों पर यदि हम दृष्टि ढाले, तो हम वहा रपको की 
और उनकी व्याख्याओ की एक असाधारण गडबड पाते है, जिनम कि कही भी 
कोई सगति या सामज्जस्य नहीं है। यह एक विस्तृत वर्णनो का समुदाय हूँ, 
जो एक दूसरेमें प्रवेश कर रहा हैं, गडबडी के साथ एक दूसरेके मार्य मे आ रहा 
है, एक दूसरेके साथ असहमत है तो भी उसके साथ उल्झा हुआ है और उनकी 
प्रामाणिकता निर्मर करती हैँ केवल उन काल्पनिक अटकलों पर जिन्हे कि ज्ञान 
का एकमात्र साधन समझकर खुली छुट्टी दे दी गयी हैं। यहातक कि इस अस- 
गति को इतने उच्च पद पर पहुचा दिया गया है कि इसे सच्चाई का एक मान- 
दण्ड समझा गया है, क्योकि प्रमुख विद्वानों ने यह गम्मीरतापूर्वक युक्ति की है कि 
अपेक्षाकृत अधिक तर्क॑सम्मत और सुव्यवस्थित परिणाम पर पहुचनेवाली कोई 
प्रणाली इसीसे खण्डित और अविद्वसनीय सावित हो जाती हैँ चूकि उसमें सगति 
पायी जाती है, क्योकि (वे कहते है) यह अवश्य माचना चाहिये कि, गडबढी का 
होना यह भाचीन गाथाकवितात्मक योग्यता का एक आवश्यक तत्त्व ही था” 
परन्तु उस अवस्था में तुलनात्मक गाथा-विज्ञान के परिणामों में कोई चीज निय- 
सत्रण करनेवाली नहीं हो सकती और एक कल्पना बसी ही ठीक होगी, जैसी कि 
कोई दूसरी, क्योकि इसमें कोई युक्ति नही हूँ कि, क्यो असबद्ध वर्णनो के किसी 
एक्‌ विशेष समुदाय को उससे भिन्न श्रकार से प्रस्तुत किये गये दूसरे किसी अस- 
स्वद्ध वर्णनों के समुदाय की अपेक्षा अधिक प्रामाणिक समझा जावे। 

तुलनात्मक गाया-विज्ञान की मीमासाओ में बहुत कुछ हैं जो कि उपयोगी है, 
परन्तु इसके लिये कि, इसके अधिकाश परिणाम युक्तियुक्त और स्वीकार करने 
लायक हो सके, इसे अपेक्षया अधिक घैर्यसाध्य और सगत प्रणाली का प्रयोग 
करना चाहिये ओर इसे अपना सगठन एक सुप्रतिष्ठित घर्मविज्ञान (50९४०९ 
रण रिथाह्ाण00) के अग के रूप में ही करना चाहिये। हमे यह 
अवश्य स्वीकार करना चाहिये कि प्राचीन घम्म ऐसे विचारों पर आश्चित अग- 


ब्ण् हू 
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ग्रत्यगयुक्त सस्थान थे, जो विचार कि कम-से-क्रम उतने ही सगत थे जितने कि 
हमारे धर्मविश्वासो के आधुनिक सस्थानो को वनानेवाले विचार है। हमें यह 
भी मानना चाहिये कि धार्मिक सप्रदाय और दार्शनिक विचार के पहिले के स- 
स्थानों से लेकर वाद में आनेवाले सस्थानो तक सर्वथा बुद्धिगम्य ही क्रमिक विकास 
हुआ हैं। इस भावना के साथ जब हम प्रस्तुत सामग्री का विस्तृत रूप से और 
गभीर रूप से अध्ययन करेंगे, तेथा मानवीय विचार और विश्वास के सच्चे विकास 
का अन्वेषण करेगे, तभी हम वास्तविक सत्य तक पहुच सकेगे। 

ग्रीक और सस्क्ृत नामो की केवलमात्र तद्रूपता और इन बातो का चातुय्यपूर्ण 
अन्वेषण कि हैरेकल की चिता (9९८7४८०!४ 997४6) अस्त होते हुए सूर्य का 
प्रतीक है या पारिस (2०775) और हेलन (॥76|४7) वेद के 'सरमा' और 
“पणियो/ के ही भ्रीक अपश्रश् हे, कल्पना-प्रधान मन के लिये एक रोचक मनो-) 
रज्जन का विपय अवश्य है, परन्तु अपने-आपमें ये किसी गभीर परिणाम पर 
नही पहुचा सकती, चाहे यह भी सिद्ध क्यो न हो जाय कि ये वाते ठीक है । न 
ही वे ऐसी ठीक ही हे कि उनपर गभीर सन्‍्देह की गुझ्जाइश न हो, क्योकि उस 
अधूरी तथा कल्पनात्मक प्रणाली का, जिसके द्वारा कि सूर्य और नक्षत्र-गाथा की 
व्याख्याएं की गयी है, यह एक दोष हैँ कि वे एक-सी ही सुगमता और विश्वास- 
जनकता के साथ किसी भी, और प्रत्येक ही मानवीय परम्परा, विश्वास या इति- 
इस की वास्तविक घटना* तक के लिये प्रयुक्त की जा सकती है। इस प्रणाली 
को लेकर हम कभी भी निश्चय पर नही पहुच सकते हेँ कि कहा हमने वस्तुत 
किसी सत्य को जा पकडा है और कहा हम केवलमाज्न वृद्धिचातुर्य की वाते सुन 
रहे है। 

तुलनात्मक भाषाविज्ञान ((०ग्राएथा४77ए८ ए70॥089) सचमुच 
हमारी कुछ सहायता कर सकता है, परन्तु अपनी वर्तेमान अवस्था में वह भी 


*उदाहरणार्थ, एक वडा विद्वान्‌ हमें यह निश्चय दिलाता है कि, ईसा और 
उसके १२ देवदूत, सूर्य और १२ महीने हैँ। नेपोलियन का चरित्र सारे कथानक 
या इतिहास में सवसे अधिक पूर्ण सूयंगाथा है । 
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"बहुत ही थोडी निश्चयात्मकता के साथ हमारी सहायता कर सकता है। आचु- 
निक भाषा-विज्ञान, १९वीं शताब्दी से पहले जो कुछ इस विपय में हमारे पास 
था, उसपर एक वहुत भारी उन्नति है। इसने इसमें एकमात्र कल्पना या मन- 
मौज के स्थान पर एक नियम और प्रणाली की भावना को ला दिया है। इस- 
नें हमें भाषा के शब्दरूपो के अध्ययन के विषय में और दब्दव्युत्पत्ति-विज्ञान में 
क्या सम्मव है और वया सम्भव नहीं है, इस विपय में अपेक्षया अधिक ठीक 
विचारो को दिया है। इसने कुछ नियम निर्धारित कर दिये है, जिनके अनु- 
सार कोई भाषा णने शर्ते वदलते-बदलूते दूसरे में आ जाया करती है गौर वे 
लियम इस बात में हमारा पथप्रदर्शन करते हैँ कि एक ही शब्द या उससे सम्ब- 
न्धित दूसरे शब्द, जैसे कि वे भिन्न-भिन्न परन्तु सजात्तीय मापाओं के परिवर्तित 
/ रूपो में दिखायी देते हे, किन दाब्दो के तद्रूप हैं। तथापि यहा आकर इसके 
लाभ रुक जाते हें। वे ऊची ऊची आशाए जो इसकी उत्पत्ति के समय थी, इस- 
की प्रौढता के द्वारा पूर्ण नही हुई हें। भाषा के विज्ञान की रचना कर सकते में 
यह असफल रहा हू और अब भी हम इसके प्रति उस क्षमायाचनापूर्ण वर्णन को 
प्रयुक्त करने के लिये बाध्य हे, जो एक प्रमुख भाषाविज्ञानवेत्ता ने अपने अत्य- 
घिक प्रयास के कुछ दशको के परचात्‌ प्रयुक्त किया था, जब कि वह अपने परि- 
णामो के विषय में यह कहने के लिये वाघ्य हुआ था कि “हमारे क्षुद्र कल्पनामूलक 
विज्ञान ।” परच्तु कोई कल्पनामूलक विज्ञान तो विज्ञान ही नहीं हो सकता। 
इसलिये ज्ञान के अधिक यथार्थ और सूक्ष्मतया विशुद्ध रूपो का अनुसरण करने- 
वाले लोग तुलनात्मक भमाषाविज्ञान को विज्ञान' यह नाम देने से सर्वेथा इन्कार 
करते हैं और यहातक कि वे भाषासम्वन्धी किसी विज्ञान की समवनीयता से ही 
इन्कार करते हैं। 
सच तो यह है कि भाषाविज्ञान से जो परिणाम निकले है उनसे अभीतक 
कोई वास्तविक निदचयात्मकता नही है, क्योकि सिवाय एक या दो नियमों के, 
जिनका कि प्रयोग बिल्कुल सीमित हैं, उसमे कही भी कोई निश्चित आधार नही 
हैं। कल हम सबको यह विश्वास था कि वरुण और मऔरेनस (०छ०87058) 
“मीक आकाश-एक ही हे, आज यह समानता, यह कहकर दोषयुक्‍त ठहरा दी 
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गयी हैं कि, इसमें भाषा-विज्ञानसम्वन्धी गलती है, कल यह हो सकता है कि इसे 
फिर से मान लिया जाय। परमे व्योमन्‌' एक वैदिक मुहावरा है, जिसका 
कि हममेंसे अधिकाश “उच्चतम आकाण में” यह अनुवाद करेगे, परल्तु श्रीयुत 
दी परम शिव अय्यर अपने वौद्धिक चमक-दमक से युक्त और आइचर्यजनक 
ग्रथ दि ऋक्‍स” (ऋग्वेद के मत्र') में हमें बताते हे कि इसका अर्थ है, “निम्न- 
तम गुहा में” क्योकि व्योमन्‌' का अर्थ होता है “विच्छेद, दरार और शाव्दिक 
अर्थ है, “रक्षा (ऊमा) का अभाव” और जिस युक्ति-प्रणाली का उन्होने प्रयोग 
किया है, वह आधुनिक विद्वान्‌ की प्रणाली के ऐसी अनुरूप है कि, भाषाविज्ञानी 
इसे यह कहकर अमान्य नहीं कर सकता कि “रक्षा के अभाव” का अर्थ दरार 
होना समव नही है और यह कि मानवीय भाषा का निर्माण ऐसे नियमो के अनु- 
सार नही हुआ है । 

यह इसीलिये हैँ क्योकि भापा-विज्ञान उन नियमो का पता लगाने में असफल 
रहा हैं जिन नियमों पर कि भाषा का निर्माण हुआ है, या यह कहना अधिक ठीक 
है कि, जिन नियमो से भाषा का शने शने विकास हुआ है, और दूसरी ओर इस- 
ने एकमात्र कल्पना और वुद्धिकौशल की पुरानी भावना को पर्याप्त रूप में कायम 
रखा है और यह सदिग्ध अटकलो की ठीक इस प्रकार की (जैसी कि, श्री अय्यर 
ने दिखलायी है) बौद्धिक चमक-दमक से ही मरा पडा है । लेकिन तव हम इस 
परिणाम पर पहुचते हे कि, हमे इस वात के निर्णय में सहायता देने के लिये इसके 
पास कुछ नही है कि वेद का 'परमे व्योमन्‌' उच्चतम आकाश' की ओर निर्देश 
करता हूँ या निम्नतम खाई! की ओर। यह स्पष्ट हैं कि ऐसा अपूर्ण मापा- 
विज्ञान वेद का आशय समझने के लिये कही-कही एक उज्ज्वल सहायता तो हो 
सकता है, परन्तु एक निश्चित पथप्रदर्शक कभी नहीं हो सकता। 

यह वात वस्तुत हमें माननी चाहिये कि वेद के सवध में विचार करते हुए 
योरोपियन पाण्डित्य को, योरोप में हुई वैज्ञानिक प्रगति के साथ जो उनका 
सम्वन्ध हुँ उसके कारण, आम जनता के मनो में कुछ अतिरिक्त प्रतिष्ठा मिल 
जाती है। पर सत्य यह है कि स्थिर, निश्चित और यथार्थ भौतिक विज्ञानो के 
तथा जिनपर वैदिक पाण्डित्य निर्भेर करता है ऐसी इन विद्वत्ता की दूसरी उज्ज्वल 
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किन्तु अपरिपक्व शाखाओं के वीच एक बडी भारी साई हैं ! वे (भीनिक- 
विज्ञान) अपनी स्थापना में सतर्क, उसके व्याप्तीकरण में मंद, अपने परिणामों 
मे[सवल है और ये (दूसरी विद्वत्ता की शासायें) कुछ थोटे से स्वीकृत तन्‍्चो पर 
विशाल और व्यापक सिद्धातो को बनाने के लिये वाध्य हुई हे जर किन्ही निश्चित 
निर्देशों को न दे सकने की अपनी कमी को अटकलों और कल्पनाओ के अतिरेक 
द्वारा पूरी करती हू । ये ज्वलन्त प्रारम्भो से तो भरी पड़ी हे, पर किसी 
सुरक्षित परिणाम पर नहीं पहुच सकती। ये विज्ञान (पर चढने) के लिये 
प्रारभिक असस्कृत मज्च अवश्य है, पर अभीतक विज्ञान नहीं बन पायी है । 

इससे यह परिणाम निकलता हैं कि वेद की व्यास्या की सम्पूर्ण समस्या अब- 
तक एक खुला क्षेत्र हे जिसमें किसी भी सहायता का, जो कि इस समस्या पर 
प्रकाश डाल सके, स्वागत किया जाना चाहिये। तीन घ्स प्रकार की सहाय- 
ताएँ भारतीय विद्वानों से आयी है। उनमें दो योरोपियन अनुसन्धान के पद- 
चिह्नो या प्रणालियो का अनुसरण करती हैँ, फिर भी उन नयी कल्पनाओं को 
अस्तुत करती है, जो यदि सिद्ध हो जाय, तो मत्रो के बाह्य अर्थ के विषय में हमारे 
दृष्टिकोण को विलकुल बदल दें। श्रीयुत तिलक ने “बेद में आर्यो का उत्तरीय- 
ध्रुवनिवास” (070४0 0706 7 ४6 ५८०४७) नामक पुस्तक में योरो- 
पियन पाण्डित्य के सामान्य परिणामों को स्वीकार कर लिया हैँ, परन्तु वैदिक 
उ्ा की, वैदिक गौओ के अलकार की और मत्रो के नक्षत्र-विद्यासम्वन्धी 
तत्त्वो की नवीन परीक्षा के द्वारा यह स्थापना की है कि, कम-से-कम इस बात 
की बहुत अधिक सम्भावना तो है ही कि, आर्येजातिया प्रारम्भ में, हिम-युग मे, 
उत्तरीय प्रुव के प्रदेशों से उतरकर आयी। 

श्रीयुत टी० परम शिव अय्यर ने और भी अधिक साहस के साथ योरोपियन 
पद्धतियों से अपनेको जुदा करते हुए यह सिद्ध करने का येत्न किया है कि सारा- 
का-सारा ऋग्वेद आलकारिक रूप से उन भू-गर्भसबधी घटनाओ का वर्णन है, जो 
कि उस समय में हुई जब कि चिरकाल से जारी हिम-सहति का विनाश समाप्त 
हुआ ओर उसके पश्चात्‌ मौमिक विकास के उसी युग मे हमारे अ्रह का नवीन जन्म 
हुआ था। यह कठित है कि श्रीयुत अय्यर की यूक्तियों और परिणामों को 
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सामूहिक रूप में स्वीकार किया जाय, परन्तु यह तो हैँ कि कम-से-कम उसने वेद 
की अहि वृत्र'ं की महत्त्वपूर्ण गाथा पर और सात नदियों के विमोचन पर एक 
नया प्रकाश डाला है। उसकी व्याख्या प्रचलित कल्पना (7]6079) की 
अपेक्षा कही बहुत अधिक सगत और सम्भव है, जब कि प्रचलित कल्पना मत्रो 
की भाषा से कदापि पुष्ठ नहीं होती। तिलक के ग्रथ के साथ मिलाकर देख- 
ने से यह इस प्राचीन धर्मश्ास्त्र वेद की एक नवीन वाह्य व्याख्या के लिये प्रारम्भ- 
विन्दु का काम दे सकती हैं और इससे उस बहुत से अश का स्पष्टीकरण हो जायगा, 
जो गबतक अव्याख्येय वना हुआ है, तथा यह हमारे लिये यदि प्राचीन आर्यजगत्‌ 
की वास्तविक भौतिक परिस्थितियो को नही तो कम-से-कम भौतिक प्रारम्भो 
को तो नया रूप प्रदान कर देगी। 

तीसरी भारतीय सहायता तिथि में अपेक्षया कुछ पुरानी हैं, परन्तु मेरे वर्तमान 
प्रयोजन के अधिक नजदीक है। यह है वेद को फिर से एक सजीव धर्मपुस्तक 
के रूप में स्थापित करने के लिये जार्यसमाज के सस्थापक स्वामी दयानन्द के हारा 
किया गया अपूर्व प्रयत्त। दयानन्द ने पुरातत भारतीय भाषा-विज्ञान के स्वतन्न् 
प्रयोग को अपना आधार बनाया, जिसे कि उसने निरुक्‍त में पाया था। स्वय 
एक सस्क्ृत का महाविद्वान्‌ होते हुए, उसने उसके पास जो सामग्री थी, उसपर 
अद्भुत शक्ति और स्वाधीनता के साथ विचार किया। विद्येषकर प्राचीन सस्कृत- 
भाषा के अपने उस विशिष्ट तत्त्व का उसने रचनात्मक प्रयोग किया, जो कि सायण 
के “घातुओ की अनेकार्थता”-इस एक वाक्‍्याद् से बहुत अच्छी तरह से प्रकट 
हो जाता है। हम देखेंगे कि, इस तत्त्व का, इस मूलसूत्र का ठीक ठीक अनुसरण 
वैदिक ऋषियों की निराली प्रणाली समझने के लिये बहुत अधिक महत्त्व रखता है। 

दयानन्द की मन्त्रो की व्यास्या इस विचार से नियन्त्रित है कि, वेद धामिक, 
नेतिक और वैज्ञानिक सत्य का एक पूर्ण ईश्वरप्रेरित ज्ञान है। वेद की धार्मिक 
शिक्षा एकदेवतावाद की है और वैदिक देवता एक ही देव के भिन्न भिन्न वर्णनात्मक 
नाम है, साथ ही वे देवता उसकी उन जक्तियो के सूचक भी हे जिन्हें कि हम प्रकृति 
में कार्य करता हुआ देखते है, और वेदो के आशय को सच्चे रूप में समझकर हम 
उने सभी वैज्ञानिक सचाइयो पर पहुच सकते हे जिनका कि आधुनिक अन्वेपण 
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द्वारा आविष्कार हुआ हैं। 

इस प्रकार के सिद्धात की स्थापना करना, स्पप्ट ही, वढा कठिन काम है। 
अवद्य ही ऋग्वेद स्वय कहता है' कि, देवता एक ही विश्वव्यापक सत्ता के केवल 
भिन्न नाम और अभिव्यक्तिया है जो सत्ता कि अपनी निजी वास्तविकता में विश्च 
को अतिक्रमण किये हुए हैं, परन्तु मत्नो की भाषा से देवताओं के विषय में निश्चित 
रूप से हमे यह पता ऊगता है कि वे न केवल एक देव के भिन्न भिन्न नाम, किन्तु 
साथ ही उस देव के भिन्न भिन्न सूप, शक्तिया और व्यवितत्व भी है । वेद का 
एकदेवतावाद विश्व की अद्वेतवादी, सर्वदेवतावादी और बहातक कि वहुदेवतावादी 
दृष्टियो को भी अपने अन्दर सम्मिलित कर लेता है और यह्‌ किसी भी प्रकार से 
आधुनिक ईदवरवाद का कटा-छेंटा और सीघा-सा रूप नही है। यह केवल मूल वेद 
के साथ जवर्देस्ती करने से ही हो सकता हे कि हम इसपर ईदवरवाद के इसकी 
अपेक्षा किसी कम जटिल रूप को मढ़ देने मे कामयाब हो सके । 

यह वात भी मानी जा सकती है कि प्राचीन जातिया भौतिक विज्ञान मे उसकी 
अपेक्षा कही बहुत अधिक उन्नत थी जितना कि अभीतक स्वीकार किया जाता है । 
हमे मालूम हैं कि मिश्र और खाल्दिया के निवासी बहुत से आविप्कार कर चुके थे 
जिन्हे कि विज्ञान ने आघुनिक विज्ञान के द्वारा पुनराविष्कृत किया हैं और उनमभेंसे 
बहुत से ऐसे भी है जो फिर से आविष्कृत नही किये जा सके है। , क्‍प्राचीत भारत- 
वासी, कम-से-कम, कोई छोटे-मोटे ज्योतिविद्‌ नही थें और वे रू 5 चिकित्सक 


थे। न ही हि्दुवैद्यकशास्त्र तथा रसायनशामा का उद्भव . बतीत 
होता है। यह सभव हैँ कि भौतिक विज् नये 9४ 
प्राचीन काल में भी उन्नत रहे हो । * सिद्ध 

में वैज्ञानिक ज्ञान विल्कुल पूर्ण रूप मे प्रक, कि 


है, बहुत अधिक प्रमाणो की आवध्य : 
वह स्थापना जिसे कि में अपनी पः 
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'इन्द्र सिन्र वरुणमग्निमाहुरथों दिव्य 
एक सद्दिष्रा बहुघा वदन्त्यग्नि यम से * 
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द्विविध रूप रखता हे और उन दोनो रूपो को, यद्यपि वे परस्पर बहुत घनिष्ठता 
के साथ सम्बद्ध है, हमें पृुथकू-पुथक्‌ ही रखना चाहिये। ऋषियों ने अपनी 
विचार की सामग्री को एक समानान्‍्तर तरीके से व्यवस्थित किया था, जिसके 
द्वारा कि एक ही देवता एक साथ विराट प्रकृति की आभ्यन्तर तथा बाह्य दोनो 
शक्तियो के रूप में प्रकट हो जाते थे और उन्होने इसे एक ऐसी द्वर्थक प्रणाली 
' से अभिव्यकत किया कि जिससे एक ही भाषा दोनो रूपो में उनकी पूजा के प्रयो- 
जन को सिद्ध कर देती थी। परन्तु भौतिक अर्थे की अपेक्षा आध्यात्मिक अर्थ 
प्रधान हैं और अपेक्षया अधिक व्यापक घनिष्ठता के साथ ग्रथित तथा अधिक 
सगत हैं। वेद मुस्यतया आध्यात्मिक प्रकाश और आत्म-साधना के लिये अभि- 
प्रेत है। इसलिये यही अर्थ है जिसे कि प्रथम हमें पुनरुज्जीवित करना चाहिये । 

इस कार्य में व्याख्या की प्रत्येक, प्राचीन तथा आधुनिक, प्रणाली एक अनि- 
बाय सहायता देती है। सायण और यास्क वाद्य प्रतीको के कर्मंकाण्डमय ढाचे 
को और अपनी परम्परागत व्यास्याओ तथा स्पष्टीकरणो के बडे भारी भण्डार 
को प्रस्तुत करते हे। उपनिषददे प्राचीन ऋषियो के आध्यात्मिक ओर दा्शे- 
निक विचारो को जानने के लिये अपने मूलसूत्र हमें पकडाती है और आध्यात्मिक 
अनुभूत्ति तथा अतच्तरज्ञान की अपनी प्रणाली को हमतक पहुचाती है। योरोपि- 
यन पाडित्य तुलनात्मक अनुसन्धान कौ एक आलछोचनात्मक प्रणाली को देता है, 
जो प्रणाली यद्यपि अभीतक अपूर्ण है, परन्तु तो भी जो साधन अबतक प्राप्य है, 
उन्हे बहुत अधिक उन्नत कर सकती है और जो निश्चित रूप से अन्त में जाकर 
एक वैज्ञानिक निदचयात्मकता तथा दृढ वौद्धिक आधार को दे सकेगी जो कि अब- 
तक प्राप्त नही हुआ हैँं। दयानन्द ने ऋषियो के भाषासम्वन्धी रहस्य का मूल- 
सूत्र हमें पकडा दिया है और वैदिक धर्म के एक केन्द्रभूत विचार पर फिर से बल 
दिया है, इस विचार पर कि जगत्‌ मे एक ही देव की सत्ता हैं और भिन्न भिन्न 
देवता अनेक नामो और रूपो से उस एक देव की ही अनेकरूपता को प्रकट करते है । 

मध्यकालीन भूत से इतनी सहायता लेकर हम अब मी इस सुदूरवर्त्ती प्राची- 
नता का पुत्निर्माण करने में सफलता प्राप्त कर सकते हूँ और वेद के द्वार से प्रागै- 
तिहासिक ज्ञान के विचारो तथा सचाइयो के अन्दर प्रवेश पा सकते है । 


प्राचवा अध्याय 
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वेदो के अथे के विषय में कोई वाद निश्चित और युक्तियुक्‍त हो सके, इसके 
लिये यह आवश्यक है कि वह ऐसे जाधारपर टिका हो जो कि स्पप्ट तौर पर स्वय 
चेद की ही भाषा मे विद्यमान हो। चाहे वेद में जो सामग्री हैं उसका अधिक भाग 
प्रतीको और अलकारो का एक समुदाय हो, जिसका आशय कि सोजकर पता 
लगाने की आवश्यकता है, तो भी मत्रों की स्पप्ट भाषा में ही हमें साफ साफ निर्देश 
मिलने चाहियें जो कि वेद का आशय समझने में हमारा पथप्रदर्शन करे। नही 
तो, क्योकि प्रतीक स्वय संदिग्ध अर्थ को देनेवाले हे, यह खतरा है कि ऋषियों ने 
जिन अलकारो को चूना है उनके वास्तविक अभिप्राय को ढूढ निकालने के बजाय 
कुही हम अपनी स्वतत्र कल्पनाओ और पसदगी के वलपर कुछ और ही वस्तु न गढ 
डाले। उस अवस्था में, हमारा सिद्धात चाहे कितना ही बुद्धिप््वेक मौर पूर्ण क्यो 
से हो, यह हवाई किले वनाने के समान होगा जो कि वेशक शानदार हो पर उसमें 
कोई वास्तविकता या सार नही होगा। 

इसलिये हमारा सबसे पहिला कतंव्य यह हैं कि हम इस वात का निश्चय करे 
कि, अलकारो और प्रतीको के अतिरिक्त, वेदमत्नो की स्पष्ट भाषा में आध्यात्मिक 
विचारों का पर्याप्त बीज विद्यमान है या नही, जो कि हमारी इस कल्पना को 
न्‍्यायोचित सिद्ध कर सके कि वेद का जगली और जनघड अर्थ की अपेक्षा एक 
उच्चतर अर्थ है। और इसके वाद हमें, जहा तक हो सके स्वय सूकतो की अन्त - 
साक्षी के ही द्वारा, प्रत्येक प्रतीक और अलकार का वास्तविक अभिप्राय क्‍या है 
तथा वैदिक देवताओं में से प्रत्येक का अलूम-अलूग ठीक ठीक आध्यात्मिक व्यापार 
क्या है यह मारूम करना होगा। वेद की प्रत्येक नियत परिभाषा का एक स्थिर, 
न कि इच्छानुसार बदलता रहनेवाला, अर्थ पता लगाना होगा जिसकी कि प्रामा- 
शिकता ठीक-ठीक भाषाविज्ञान से पुष्ट होती हो और जो कि उस प्रकरण में जहा 


डे 
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कि वह शब्द आता हैं स्वभावत ही बिल्कुल उपयुक्त बैठता हो। क्योकि जैसा 
कि पहले ही कहा जा चुका है, वेदमत्रो की भाषा एक नियत तथा अपरिवर्तवीय 
भाषा है, यह सावधानी के साथ सुरक्षित तथा निर्दोप रूप से आदर पायी हुई वाणी 
हैं, जो कि या तो एक विधिविधानसम्बन्धी सम्प्रदाय और याज्ञिक कर्मकाड को 
अथवा एक परम्परागत सिद्धात और सतत अनुभूति को सगतिपूर्वक अभिव्यक्त 
करती हँ। यदि वैदिक ऋषियो की भाषा स्वच्छन्द तथा परिवतेंनीय होती, 
यदि उनके विचार स्पष्ट तौर से तरल अवस्था में, अस्थिर और अनियत होते, तव 
तो हम जो ऐसा कहते हे कि उनकी परिभाषाओ में जैसा चाहो वैसा अर्थ कर लेने 
की सुलूभ छूट हूँ तेथा असगति हूँ यह वात एव उन के विचारो में हम जो कुछ सम्बन्ध 
निकालते है, वह सब न्याय्य अथवा सहाय हो सकता था। परन्तु वेदमत्र स्वय 
विल्वुल प्रत्यक्ष ही ठीक इसके विरुद्ध साक्षी देते हें। इसलिये हमे यह्‌ 
माग उपस्थित करने का अधिकार हैं कि व्याख्याकार को अपनी व्याख्या 
करते हुए वैसी ही सचाई और सतककंता रखनी चाहिये, जैसे कि उस मल में रक्खी 
गयी है जिसकी कि वह व्याख्या करना चाहता है। वैदिक घधमे के विभिन्न विचारो 
और उसकी अपनी परिभाषाओ में स्पष्ट ही एक अविच्छिन्न सम्बन्ध है। उनकी 
व्याख्या में यदि असगति और अनिश्चितता होगी, तो उससे केवल यही सिद्ध होगा 
कि व्याख्याकार ठीक-ठीक सम्बन्ध को पता लगाने में असफल रहा है, न कि यह 
कि वेद की प्रत्यक्ष साक्षी म्रान्तिजनक है। * 

इस प्रारम्भिक प्रयास को सतकंता तथा सावधानी के साथ कर चुकने के पश्चात्‌ 
यदि मत्रो के अनुवाद के द्वारा यह दिखाया जा सके कि जो अर्थ हमने निश्चित 
किये थे वे स्वाभाविकतया और आसानी के साथ किसी भी प्रकरण में ठीक बैठते 
है, यदि उन अर्थों को हम ऐसा पायें कि उनसे घुघले दीखनेवाले प्रकरण स्पष्ट हो 
जाते हे मौर जहा पहिले केवल असगति और अव्यवस्था मालूम होती थी वहा उनसे 
समझ में आने योग्य और स्पष्ट-स्पष्ट समति दीखने रूगती है, यदि पूरे-के-पूरे सूक्‍्त 
इस प्रकार एक स्पष्ट और सुसम्बद्ध अभिप्राय को देने छऊूग जाय और ऋ्रमवद्ध मन्त्र 
सम्बद्ध विचारो की एक युक्तियुक्त गुखला को दिखाने लगे, और कुल मिलाकर जो 
परिणाम लिकले वह यदि सिद्धातो का एक गम्भीर, सगत तथा पूर्ण समुवाय हो, 


पक कई 


चेद-रहस्य 


तो हमारी कल्पना को यह अधिकार होगा कि वह दूसरी कल्पनाओं के मुकाबले में 
खडी हो और जहा वे इसके विरोब में जाती हो वहा उन्हे ललकारे या जहा वे इस- 
के परिणामों से सगति रखती हो वहा उन्हे पूर्ण बनाये। न ही उस अवस्था में 
हमारी स्थापना की सभवनीयता अपेक्षाकृत कम होगी, बल्कि इसके विपरीत 
इसकी प्रामाणिकता पुष्ट ही होगी, यदि यह पता लगे कि इस प्रकार बेद में जो 
विचारों और सिद्धातो का समुदाय प्रकट हुआ हैं वह उन उत्तरवर्ती भारतीय 
विचार और धामिक अनुभूति का एक अपेक्षाकृत अधिक प्राचीन सूप है, जो कि 
स्वमावत वेदान्त और पुराण के जनक हुए हैं। 

ऐसा बडा और सूक्ष्म प्रयास इस छोटी-सी और सक्षिप्त छेखमाला के क्षेत्र से 
बाहर की वात है। इन अध्यायो को लिखने का मेरा प्रयोजन केवल यह है कि 
उनके लिये जो कि उस सूत्र का अनुकरण करना चाहते है जिसे कि मेने पाया 
है, उस मारे का और उसमें आनेवाले मुख्य-मुख्य मोडों का दिग्दर्गन कराऊ- 
उन परिणामों का दिग्दशेन कराऊ जिनपर कि मैं पहुचा हू और उन मुख्य निर्देशों 
का जिनके द्वारा कि वेद स्वयमेव उन परिणामों तक पहुचने में हमारी सहायता 
करता है। और सवसे पहिले, यह मुझे उचित प्रतीत होता हैँ कि, में यह स्पष्ट 
कर दू कि यह कल्पना मेरे अपने मन में किस प्रकार उदय हुई, जिससे कि पाठक 
जिस दिशा को मेने अपनाया हैं उसे अधिक अच्छी प्रकार समझ सके, अथवा हो 
सकता है कि, मेरे कोई पूर्वपक्षणात या मेरी अपनी वैयक्तिक अभिरुचिया हो 
जिन्‍्होने कि इस कठिन प्रइन पर होनेवाली युक्ति-शुखला के यथोचित प्रयोग 
को सीमित कर दिया हो या उसे प्रभावित किया हो तो उसको, यदि पाठक चाहे, 
निवारण कर सके । 

जैसा कि अधिकाश शिक्षित भारतीय करते हे, मेने भी स्वय वेद को पढने 
से पहले ही विना परीक्षा किये योरोपियन विद्वानों के परिणामों को कुछ भी प्रति- 
कार किये बगैर वैसा का वैसा ही स्वीकार कर लिया था, जो परिणाम कि प्राचीन 
सल्त्रों की धरामिक दृष्टि तथा ऐतिहासिक व जाति-विज्ञानसम्वन्धी दृष्टि दोनोंके 
विषय में थे। इसके फलस्वरूप, फिर आधुनिक रग में रगे हिन्दू-मत से स्वीकृत 
सामान्य दिश्ञा का ही अनुसरण करते हुए, मेंच उपनिषदो को ही भारतीय विचार 


हक 
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और धर्म का प्राचीन स्रोत, सच्चा वेद, ज्ञान की आदिपुस्तक समझ लिया था। 
ऋग्वेद के जो आघुनिक अनुवाद प्राप्त हे, केवलमात्र वही सब कुछ था जो कि में 
इस गम्भीर घर्मपुस्तक के विषय में जानता था और इस ऋग्वेद को में यही समझता 
था कि यह हमारे राष्ट्रीय इतिहास का एक महत्त्वपूर्ण लेखा है, परन्तु विचार के 
इतिहास के रूप में या एक सजीव आत्मिक अनुमूति के रूप में मुझे इसका मूल्य या 
इसकी महत्ता बहुत थोडी प्रतीत होती थी। 

वैदिक विचार के साथ मेरा प्रथम परिचय अप्रत्यक्ष रूप से उस समय हुआ जब 
कि में भारतीय योग की विधि के अनुसार आत्मविकास की किन्‍्ही दिशाओ में 
अभ्यास कर रहा था। आत्मविकास की ये दिश्ञाएं स्वत ही हमारे पूर्व पितरो 
से अनुसुत, प्राचीन और अव अनभ्यस्त मार्गों की ओर मेरे अनजाने ही प्रवृत्ति रखती 
थी। इस समय मेरे मन में प्रतीकरूप नामो की एक शृखला उठती शुरू हुई, 
जो प्रतीक कि किन्‍्ही ऐसी आध्यात्मिक अनुभूतियो से सम्बद्ध थे, जो अनुभूतिया 
नियमित रूप से होनी आरम्भ हो चुकी थी, और उनके बीच में तीन 
स्त्रीलिंगी शक्तियो इला, सरस्वती, सरमा के प्रतीक आये, जो कि अन्त- 
ज्ञनिमय बुद्धि की चार शक्तियों में से तीन की-क्रमश स्वत-प्रकाश (रि०ए९]७- 
+$07 ), अन्त प्रेरणा ( ॥75.9॥72/707 ) और अन्तर्ज्ञान ([9प707) 
की द्योतत थी। इन नामो में से दो मुझे इस रूप में सुपरिचित नहीं 
थे कि ये वैदिक देवियो के नाम है, वल्कि इससे कही अधिक इनके 
विपय में मे यह समझता था कि ये प्रचलित हिंदुधर्म या प्राचीन पौराणिक 
कथानको के साथ सवध रखती हें अर्थात्‌ 'सरस्वती' विद्या की देवी है और 'इक्ठा' 
चन्द्रवश की माता हैं। परतु तीसरी, सरमा से में पर्याप्त रूप से परिचित्त था। 
तथापि इसकी जो आकृति मेरे अदर उठी थी, उसमें और स्वर्ग की कुतिया (सरमा') 
में में कोई सवध निश्चित नही कर सका, जो कि सरमा' मेरी स्मृति में आगिव 
हैलन (07276 लि८!७॥)* के साथ जुडी हुई थी और केवल उस भौतिक' 
उपा के रूपक की द्योतक थी, जो खोयी हुई प्रकाश की गौओ को खोजते-खोजते 


#ग्रीक गाथाशास्त्र की एक देवी । 


भ्ाद 


बेद-रहस्य 


अधकार की शक्तियों की गुफा में घुस जाती हैं। एफ बार यदि मूलसूच्र मिल 
जाता, इस बात का सूत्र कि भौतिक प्रकाश मानसिक प्राण को निरपित करता 
है, तो यह समझ जाना आसान था कि स्वग की बुतिया (सरमा') अतर्नाति हो 
सकता हैँ, जो कि जवचेतन मन ( 5प्रा70णाएटाएा0ए5 शाधाते ) को अबेरी 
गुफाओ के अदर प्रवेश करता है, ताकि उन गुफाओ में वद पट़े टए ज्ञान के चमवीले 
प्रकाशों को छुटकारा दिलाने को और छूटफर उनके जगमगाने वी तैयारी परे। 
परतु वह सूत्र नही मिला, और में प्रत्तीक क फिसी सादृष्य ये बिना, केवल नाम थे 
सादृश्य को कल्पित करने के लिये वार्ध्य हुआ । 

पहिले-पहल गभी रतापूर्वक मेरे विचार वेद की ओर तय आएप्ट हुए जब फि 
दक्षिण भारत में रह रहा था। दो बातो ने जो हि बलात्‌ मेरे मन पर आफर पढ़ी, 
उत्तरीय आये और दक्षिणीय द्वविडियों के बीच जातीय बिमाग के मेरे विश्वास 
पर, जिस विश्वास को मेने दूसरोंसे लिया था, एक भारी आघात पहुचाया। मेरा 
यह जातीय विभाग का विश्वास पूर्णत निर्भर करता था, उस कल्पित भेद पर जो 
कि आर्यो तथा द्रविडियों के भौतिक रुपो में किया गया है, तथा उस अपेक्षाकृत 
अधिक निश्चित विसवादिता पर जो कि उत्तरीय मम्कृतजन्य तथा दक्षिणीय 
सस्कृतभिन्न भाषाओं के बीच मे पायी जाती है । में उन नये मतो से तो अवश्य 
परिचित था, जिनके अनुसार कि भारत के प्रायद्वीप पर एक ही सवर्णजाति, द्रविड- 
जाति या भारत-अफगान ([700-/8॥9॥) जाति, निवास करती है, परतु 
अवतक मेने इसको कभी अधिक महत्त्व नहीं दिया था। पर दक्षिण भारत में 
मुझपर यह छाप पडने में बहुत समय नही छगा कि तामिल जाति में उत्तरीय या 
आरयंन' रूप विद्यमान हैं। जिधर भी में मुडा, एक चकित कर देनेवाली स्पष्टता 
के साथ मुझे यह प्रतीत हुआ कि में न केवल ब्राह्मणो मे कितु सभी जातियो और 
श्रेणियों में महाराष्ट्र, गुजरात, हिंदुस्थान के अपने मिश्रो के उन्ही पुराने परिचित 
चेहरो, रूपो, आकृतियों को पहिचान रहा हू, वल्कि अपने प्रात बगाल के भी यद्यपि 
यह बगाल की समानता अपेक्षाकृत कमर व्यापक रुप में फैली हुई थी। जो छाप 
मुझपर पडी, वह यह थी कि मानो उत्तर की सभी जातियो, उपजातियो की एक 
सेता दक्षिण में उतरकर आयी हो और जाकर जो कोई भी लोग यहा पहिले से बसे 
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हुए हो, उनमें हिल-मिल गयी हो। दक्षिणीय रूप (॥9[6) की एक सामान्य 
छाप बची रही, परतु व्यक्तियो की मुखाकृतियो का अध्ययन करते हुए उस रूप 
को दृढता के साथ स्थापित कर सकना असभव था। और अत में यह घारणा 
बनाये बिना में नही रह सका कि जो कुछ भी सकर हो गये हो, चाहे जो भी 
प्रादेशिक भेद विकसित हो गये हो, सव विभेदो के पीछे सारे भारत में एक भौतिक 
-जैसे कि एक सास्कृतिक-रूप (79][06)' की एकता अवश्य हैं। शेषत , 
यह है परिणाम जिसकी ओर पहुचने की स्वय जाति-विज्ञान -सवधी विचार भी 
बहुत अधिक प्रवृत्ति रखता हूँ । 

परतु तो फिर उस तीक्न भेद का क्या होगा, जो कि भाषाविज्ञानियो ने आये तथा 
द्राषिड जातियो के वीच में वना रखा है ”? यह समाप्त हो जाता हैं । यदि किसी 
तरह आय॑ंजाति के आक्रमण को मान ही लिया जाय, तो हमें या तो यह मानना 
होगा कि इसने भारत को आर्यों से मर दिया और इस तरह बहुत थोडे-से अन्य 
परिवर्तनो के साथ इसीने यहा के लोगो के भौतिक रूप को निश्चित किया, अथवा 
यह मानना पडेंगा कि एक कम सभ्य जाति के छोटे-छोटे दल ही यहा भा घुसे थे, 
जो कि बदलकर धीरे-धीरे आदिम निवासियों जैसे हो गये। तो फिर आगे हमें 
यह कल्पना करनी पडती हैँ कि, ऐसे विशाल प्रायद्वीप में आकर भी जहा कि सभ्य 


मेने यह पसद किया है कि यहा जाति (१९४०८) शब्द का प्रयोग न करू क्यो- 
कि जाति एक ऐसी चीज हैँ जो जैसा कि इसके विपय में साधारणतया समझा जाता 
है उसकी अपेक्षा वहुत अधिक अस्पष्ट है और इसका निश्चय करना बहुत कठिन 
हैं। जाति' के विषय में सोचते हुए सर्वसाधारण मन में जो तीन भेद प्रचलित 
हैं, वे यहा कुछ भी प्रयोजन के नही है। 

यहू, यह मानकर कहा है कि जातिविज्ञानसवघी कल्पनाए सर्वथा किसी प्रमाण 
पर आश्वित हे। पर जातिविज्ञान का एकमात्र दृढ़ आधार यह मत है कि मनुष्य 
का कपाल वशपस्परा से अपरिवर्तनीय हैं जिस मत को कि अब ललकारा जाने 
लगा हुँ। यदि यह असिद्ध हो जाता हूँ तो इसके साथ यह सारा-का-सारा विज्ञान 
ही असिद्ध हो जाता हू। 


रे ष्दु रु 


वेद-रहस्य 


लोग रहते थे, जो कि बडे-वडे नगरो को बनानेवाले थे, दूर-दूर तक व्यापार करने- 
वाले थे, जो मानसिक तथा आत्मिक सस्क्ृति से भी शून्य नही थे, उनपर वे आकरान्ता 
अपनी भाषा, घर्म, विचारो और रीतिरिवाजो को थोप देने मे समर्थ हो सके । ऐसा 
कोई चमत्कार तभी सभव हो सकता था, यदि आक्ान्ताओो की वहुत ही अधिक 
संगठित अपनी भाषा होती, रचनात्मक मन की अधिक वडी शक्ति होती कौर 
अपेक्षया अधिक प्रवक धामिक विधि और भावना होती । 

और दो जातियो के मिलाने की कल्पना को पुप्ट करने के लिये भाषा के भेद 
की वात तो सदा विद्यमान थी ही। परतु इस विपग्र में भी मेरे पहिले के वने 
हुए विचार गडबड और भ्रात निकले । क्योकि तामिल शब्दों की परीक्षा करने 
पर, जो कि यद्यपि देखने में सस्कृत के रूप और ढग से बहुत अधिक भिन्न प्रतीत 
होते थे, मेने यह पाया कि वे शब्द या शब्द-परिवार जो कि विशुद्ध रूप मे तामिल 
ही समझे जाते थे, सस्क्ृत तथा इसकी दूरवर्ती वहिन रैटिन के वीच मे और कमी- 
कभी ग्रीक तथा सस्क्ृत के बीच में नये सवधो की स्थापना करने में मेरा पथप्रदर्शन 
करते थे । कभी-कभी तामिल शब्द न केवल शब्दों के परस्पर सबंध का पता देते थे, 
वल्कि सवद्ध शब्दों के परिवार में किसी ऐसी कडी को भी सिद्ध कर देते थे जो कि 
मिल नही रही होती थी। और इस द्राविड भाषा के द्वारा ही मुझे पहिले-पहल 
आयेन भाषाओं के नियम का जो कि मुझे अब सत्य नियम प्रतीत होता है, आर्यन 
भाषाओं के उत्पत्तिबवीजो का, या यो कहना चाहिये कि, मानो इनकी गर्भविद्या 
का पता मिला था। में अपनी जाच को पर्याप्त दूर तक नही ले जा सका जिससे 
कि कोई निश्चित परिणाम स्थापित कर सकता, परतु यह मुझे निश्चित रूप से 
प्रतीत होता है कि द्राविड और जायेन भाषाओं के वीच में मौलिक सबध उसकी 
अपेक्षा कही अधिक घनिष्ठ और विस्तृत था, जितना कि प्राय माना जाता है और 
समावना तो यह प्रतीत होती है कि वे एक ही लुप्त आदिम भाषा से निकले हुए दो 
घिभिन्न परिवार हो। यदि ऐसा हो, तो द्राविड भारत में आययंन आक्रमण होने 
के विषय में एकमात्र अवश्षिष्ट साक्षी यही रह जाती है कि वैदिक सूकतो में इसके 
निर्देश पाये जाते हों। ह॒ 

इसलिये मेरी दोहरी दिलचस्पी थी, जिससे कि प्रेरित होकर मैंने पहिले-पहल 
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मूल वेद को अपने हाथ में लिया, यद्यपि उस समय मेरा कोई ऐसा इरादा नही था 
कि में वेद का सूक्ष्म या गभीर अध्ययन करूगा। मुझे यह देखने में अधिक समय 
नही लगा कि वेद में कहे जानेवाले आर्यों और दस्युमो के बीच में जातीय विभाग- 
सूचक निर्देश तथा यह वतानेवाले निर्देश कि दस्यु और आदिम भारतनिवासी एक 
ही थे, जितनी कि मेने कल्पना की हुई थी, उससे भी कही अधिक नि'सार है। 
परतु इससे भी अधिक दिलचस्पी का विषय मेरे लिये यह था कि इन प्राचीन सूक्‍तो 
के अदर उपेक्षित पडे हुए जो गभीर आध्यात्मिक विचारो का वडा भारी समुदाय 
हैं और जो अनुभूति हैं, उसका पता लगना । और इस अग की महत्ता तब मेरी 
दृष्टि में मौर मी वढ गयी जब कि पहिले तो, मेने यह देखा कि वेद के मत्र एक स्पष्ट 
और ठीक प्रकाश के साथ मेरी अपनी आध्यात्मिक अनुभूतियो को प्रकाशित करते 
है, जिनके लिये कि न तो योरोपियन अध्यात्म-विज्ञान में, न ही योग की या वेदांत 
की शिक्षाओं में जहातक में इनसे परिचित था, मुझे कोई पर्याप्त स्पष्टीकरण 
मिलता था। और दूसरे यह कि वे उपनिषदो के उन घुघले सदर्भों और विचारों 
पर प्रकाश डालते थे जिनका कि पहिले में कोई ठीक-ठीक अर्थ नही कर पाता था, 
और इसके साथ ही इनसे पुराणो के भी वहुत से भाग का एक नया अभिप्राय पता 
लगता था। 

इस परिणाम पर पहुंचने में, सोभाग्यवश मेने जो सायण के भाष्य को पहिले 
नही पढा था, उसने मेरी बहुत मदद की। क्योकि में स्वतन्त्र था कि वेद के 
बहुत से सामान्य और वार-वार आनेवाले शब्दों को उनका जो स्वाभाविक आ- 
ध्यात्मिक अर्थ है वह उन्हें दे सकू, जैसे कि घी” का अर्थ विचार या समझ, 'मनस्‌! 
का अर्थ मन, 'मति' का अर्थ विचार, अनुभव या मानसिक अवस्था, भनीषा का 
अर्थ बुद्धि, ऋतम्‌' का अर्थ सत्य, और मे स्वतन्त्र था कि शब्दो को उनके बर्थ 
की वास्तविक भ्रतिच्छाया दे सकू, कर्बि' को द्रष्टा की, मनीषी' को विचारक 
की, विप्न विपक्षिवर्त को प्रकाशित-मनस्क की, इसी प्रकार के और भी कई 
शब्दों को, और में स्वतन्त्र था कि ऐसे शब्दों का एक आध्यात्मिक अर्थ-जिसे कि 
मेरे अधिक व्यापक अध्ययन ने भी युक्तियुक्त ही प्रमाणित किया था-प्रस्तुत 
करने का साहस करू जैसे कि 'दक्ष! का जिसका कि सायण के अनुसार 'वल' जय 


९ 6 


वेद-रहस्य 


है और 'अवस' का जिसका सायण ने घन, दौलत, अन्न या कीति यह भर्य किया 
है। वेद के विपय में आध्यात्मिक अर्थ का सिद्धान्त इन शब्दों का स्वाभाविक 
अर्थ ही स्वीकार करने के हमारे अधिकार पर आधार रखता है । 

सायण ने 'घी' 'ऋतम्‌' आदि शब्दों के बहुत ही परिवर्तनणील भर्थ किये है। 
ऋतम्‌' शव्द का, जिसे कि हम मनोवैज्ञानिक या आध्यात्मिक व्यारया की रूय- 
भग कुझजी कह सकते है, सायण ने कभी कभी सत्य ”, अधिकतर यज्ञ और 
किसी-किसी जगह जल” अर्थ किया हैं। आध्यात्मिक व्याय्या के क्षनुसार 
निश्चित रूप से इसका अर्य सत्य होता है। 'घो' के सायण ने (विचार, स्तुति", 
कर्म', भोजन” आदि अनेक अर्थ किये हे। आध्यात्मिक व्याख्या के अनुसार 
नियत रूप से इसका अर्थ विचार या समझ है। और यही बात वेद की अन्य 
नियत सज्ाओ के सम्बन्ध में है। इसके अतिरिक्त, सायण की प्रवृत्ति यह हैं 
कि वह शब्दों के अर्थों की छायाओ को और उनमे जो सूद्षम अन्तर होता है उसे 
बविल्कूल मिटा देता हैं और उनका अधिक-से-अधिक स्थूछ जो सामान्य अर्थ होता 
हैं वही कर देता है। सारे-के-सारे विशेषण जो कि किसी मानसिक क्रिया के 
द्योतक है, उसके लिये एकमात्र बुद्धि! अर्थ को देते है, सारे-के-सारे छब्द जो कि 
शवित के विभिन्न विचारो के सूचक हे-और वेद उनसे भरा पडा हँ-वल के स्थुछ 
अर्थ में परिणत कर दिये गये है। इसके विपरीत, वेदाध्ययन से मुझपर तो इस 
बात की छाप पडी कि वेद के अर्थों की ठीक-ठीक छाया को नियत करने तथा उन्हे 
सुरक्षित रखने की और विभिन्न शब्दों के अपने ठीक-ठीक सहचारी सम्बन्ध क्या 
हे उन्हें निश्चित करने की वडी भारी महत्ता है, चाहे वे शब्द अपने सामान्य 
अभिप्राय में परस्पर कितना ही निकट सम्बन्ध क्यो न रखते हो। सचमुच, 
में नहीं समझ पाता कि हमें यह क्यो कल्पना कर लेनी चाहिये कि वैदिक ऋषि, 
काव्यात्मक शैली में सिद्धहस्त अन्य रचयिताओ के विसदृश, शब्दों को अव्यव- 
स्थित रूप से और अविवेकपूर्णता के साथ प्रयुक्त करते थे, उनके ठीक-ठीक सह- 
चारो सम्बन्धो को बिना अनुभव किये ही और शब्दों की शुखला में उन्हें उनका 
ठीक-ठीक और यथोचित बल विना प्रदान किये ही। 

इस नियम का अनुसरण करते-करते मेंने पाया कि शब्दों और वावय-खण्डो 


है. का 


आध्यात्मिकवाद के आधार 


के सरल, स्वाभाविक और सीधे अभिप्राय को बिना छोडे ही, न केवल पृथक्‌- 
पृथक्‌ ऋचाओ का वल्कि सम्पूर्ण सन्दर्मो का एक असाधारण विशाल समुदाय 
तुरन्त ही वुद्धिगोचर हो गया, जिसने कि पूर्ण रूप से वेद के सारे स्वरूप को ही 
बदल दिया । क्योकि तव यह धर्मे-पुस्तक वेद ऐसी प्रतीत होने लग गयी कि 
यह अत्यन्त बहुमूल्य विचार-रूपी सुवर्ण की एक स्थिर रेखा को अपने अन्दर 
रखती है और आध्यात्मिक अनुभूति इसके अश अश में चमकती हुई प्रवाहित हो 
रही है, जो कि कही छोटी छोटी रेखाओ में, कही वे वडे समूहो में, इसके अधि- 
काश सृक्‍तो में दिखायी देती है। साथ ही, उन शब्दो के अतिरिक्त जो कि अपने 
स्पष्ट और सामान्य अर्थ से तुरन्त ही अपने प्रकरणों को आध्यात्मिक अर्थ की 
सुवर्णीय रगत दे देते हे, वेद अन्य भी ऐसे वहुत से शब्दों से भरा पडा है जिनके 
लिये यह सम्भव है कि, वेद के सामान्य अभिप्राय के विषय में हमारी जो भी घारणा 
हो उसीके अनुसार, चाहे तो उन्हे बाह्य और प्रकृतिवादी अर्थ दिया जा सके, चाहे 
एक आश्यन्तर और आध्यात्मिक अर्थ। उदाहरणार्थ, इस प्रकार के शब्द जैसे 
कि राये, रयि, राघसू, रत्न केवलमात्र भौतिक समृद्धि या धनदौलत के वाचक 
भी हो सकते हैं और आन्तरिक एऐंड्वर्य तथा समृद्धि के भी। क्योकि वे सानसिक 
जगत्‌ और वाह्य जगत्‌ दोनो के लिये एक से प्रयुक्त हो सकते है। धन, वाज, 
पोष का अर्थ वाह्य घनदोलत, समुद्धि भौर पुष्टि भी हो सकता हैं अथवा सभी 
प्रकार की सम्पत्तियाँ चाहे वे आन्तरिक हो चाहे वाह्मय, व्यवित के जीवन में उनका 
वाहुल्य और उनकी वृद्धि। उपनिषद्‌ मे ऋग्वेद के एक उद्धरण की व्याख्या 
करते हुए राये को आध्यात्मिक सम्पत्ति के अर्थ में प्रयुक्त किया है, तो फिर मूल 
वेद में इसका यह अर्थ क्यो नही हो सकता ? वाज' बहुधा ऐसे सन्दर्भ में आता 
है जिसमें कि अन्य प्रत्येक शब्द आध्यात्मिक अभिप्राय रखता है, जहा कि भौतिक 
समृद्धि का उल्लेख समस्त एकरस विचार के अन्दर असगति का एक तीज बेसुरा- 
पन लादेगा। इसलिये, सामान्य वुद्धि की भाग है कि वेद में इन शब्दो के प्रयोग 
को आध्यात्मिक अभिप्राय देनेवाला ही स्वीकार करना चाहिये। 

परन्तु यदि यह सगतिपूर्वक किया जा सके, तो इससे न केवल सम्पूर्ण ऋचाए 
और सदमे, वल्कि सारे-के-सारे सूक्‍त तुरन्त आध्यात्मिक रगत से रग जाते है। 


ण्उे 


वेद-रहस्य 


हैं और अवरस्‌' का जिसका सायण ने धन, दीलत, लम्न या कीनि यह अर्य किया 
हैं। वेद के चिपय में आध्यात्मिक अर्य का सिद्धान्त इस शत्दों का स्वाभाविक 
अर्थ ही स्वीकार करने के हमारे अधिवार पर आधार रखता है 

सायण ने घी” “ऋतम्‌' आदि शब्दों के बदुत ही परियर्तनशील अर्थ फिये है। 
ऋतम्‌' शब्द का, जिसे कि हम मनोवैज्ञानित या आध्यात्मिक व्याग्या की रूग- 
भग कुओ्जी कह सकते है, सायण ने कभी कभी 'सत्य', अधिय्तर यज्ञ और 
किसी-किसी जगह जल अर्य फ्िया हैं। आध्यात्मिफ व्याग्या के क्षनुमार 
निश्चित रूप से इसका थर्थ सत्य होता हैं। 'घो' के सायण ने 'विचार', स्वुनि', 
कर्म', भोजन! आदि अनेक अर्थ किये है। आध्यात्मिक व्याग्या के अनुमार 
नियत रूप से इसका अर्थ विचार या समझ है। और यही बात बेद की अन्य 
नियत सज्ञाओ के सम्बन्य में है। इसके जतिर्कित, सायण की प्रवृत्ति यह हैं 
कि वह शब्दों के अर्थों की छायाओ को और उनमे जो सूद्ष्म अन्तर होता है उसे 
विल्कुल मिटा देना है और उनका अधिक-मे-अधिक स्थूछ जो सामान्य अर्य होता 
हैं वही कर देता है। सारे-केन्सारे विशेषण जो कि फिसी मानसिक प्रिया के 
द्योतक हे, उसके लिये एकमात्र बुद्धि! आर्य को देते है, सारे-के-सारे घब्द जो कि 
शक्ति के विभिन्न विचारो के मूचक हे-और वेद उनसे भरा पडा हँ-बल के स्थृल 
अर्थ में परिणत कर दिये गये है। इसके विपरीत, वेदाध्ययन से मुझपर तो इस 
वात की छाप पडी कि वेद के अर्थों की ठीक-डीक छाया को नियत करने तथा उन्हें 
पुरक्षित रखने की और विभिन्न शब्दों के अपने दीक-ठीक सहचारी सम्बन्ध क्या 
हैं उन्हे निश्चित करने की बडी भारी महत्ता है चाहे वे शब्द अपने सामान्य 
अमिवाय में परस्पर कितना ही निकट सम्बन्ध क्यों न रखते हो। सचमुच, 
में नहीं समझ पाता कि हमे यह क्यों कल्पना कर लेनी चाहिये कि वैदिक ऋषि, 
अव्यात्मक शैली में सिद्धहस्त अन्य रचयिताओं के विसदृण, शब्दों को अव्यव- 
स्थित रूप से और अविवेकपूर्णता के साथ प्रयुक्त करते थे, उनके ठीक-ठीक सह- 
चारी सम्वन्धो को बिना अनुभव किये ही और शब्दों की शूखला मे उन्हें उनका 
ठीक-ठीक और यथोचित बल बिना प्रदान किये ही । 


इस नियम का अनुसरण करते-करते मेने पाया कि शब्दों और बाक्य-खण्डो 


प्र 


आध्यात्मिकवाद के आघार 


के सरल, स्वाभाविक और सीधे अभिप्राय को बिना छोडे ही, न केवल पृथक्‌- 
पृथक्‌ ऋचाओ का वल्कि सम्पूर्ण सनन्‍्दर्मों का एक असाधारण विशाल समुदाय 
तुरन्त ही बुद्धिगोचर हो गया, जिसने कि पूर्ण रूप से वेद के सारे स्वरूप को ही 
बदल दिया । क्योकि तब यह धर्म-पुस्तक वेद ऐसी प्रतीत होने लग गयी कि 
यह अत्यन्त बहुमूल्य विचार-छूपी सुवर्ण की एक स्थिर रेखा को अपने अन्दर 
रखती है और आध्यात्मिक अनुमूति इसके अश अथ में चमकती हुई प्रवाहित हो 
रही है, जो कि कहीं छोटी छोटी रेखाओ में, कही चडे वे समूहों में, इसके अधि- 
काश सुकतो में दिखायी देती है। साथ ही, उन शब्दों के अतिरिक्त जो कि अपने 
स्पष्ट और सामान्य अर्थ से तुरन्त ही अपने प्रकरणों को आध्यात्मिक अर्थ की 
सुवर्णीय रगन दे देते है, वेद अन्य भी ऐसे बहुत से शब्दो से भरा पडा है जिनके 
लिये यह सम्भव हैं कि, वेद के सामान्य अभिप्राय के विपय में हमारी जो भी घारणा 
हो उसीके अनुसार, चाहे तो उन्हे वाह्य और प्रकृतिवादी अर्थ दिया जा सके, चाहे 
एक आमभ्यन्तर और आध्यात्मिक अर्थ। उदाहरणार्थ, इस प्रकार के शब्द जैसे 
कि राये, रयि, राघसू, रत्व केवलमात्र भौतिक समृद्धि या घनदौलत के वाचक 
भी हो सकते हे और आन्तरिक ऐश्वर्य तथा समृद्धि के भी। क्योकि वे मानसिक 
जगत्‌ और वचाह्म जगत्‌ दोनो के लिये एक से प्रयुक्त हो सकते हें। धन, बाज, 
पोष का अर्थ वाह्य धनदोलत, समृद्धि और पुष्टि भी हो सकता है अथवा सभी 
अ्रकार की सम्पत्तियाँ चाहे वे आन्तरिक हो चाहे वाह्म, व्यक्ति के जीवन में उनका 
वाहुल्य और उनकी चृद्धि। उपनिपद्‌ में ऋग्वेद के एक उद्धरण की व्याख्या 
करते हुए राये' को आध्यात्मिक सम्पत्ति के आर्य में प्रयुक्त किया है, तो फिर मूल 
वेद में इसका यह अर्थ क्यो नहीं हो सकता ? “वाज' बहुधा ऐसे सन्दर्भ मे आता 
हैं जिसमें कि अच्य प्रत्येक शब्द आध्यात्मिक अभिप्राय रखता है, जहा कि भौतिक 
समृद्धि का उल्लेख समस्त एकरस विचार के अन्दर असगति का एक तीत् बेसुरा- 
पन लादेगा। इसलिये, सामान्य बुद्धि की माग है कि वेद में इन शब्दों के प्रयोग 
को आध्यात्मिक अभिप्राय देनेवाला ही स्वीकार करना चाहिये। 

परन्तु यदि यह सगतिपूर्वक किया जा सके, तो इससे न केवल सम्पूर्ण ऋचाए 
और सदर्भ, बल्कि सारे-के-सारे सूक्‍त तुरन्त आध्यात्मिक रयत से रग जाते है। 


प्र 


चेद-रहस्य 


एक छार्त पर वेदों का यह आध्यात्मिक रग में रगा जाना प्राय पूर्ण होगा, एक 
भी शब्द या एक भी वाक्यखण्ड इससे प्रभावित हुए विना नही बचेगा, वह शर्ते यह 
है कि हमें वैदिक 'यज्ञ| को प्रतीकरूप में स्वीकार करना चाहिये। गीता में हम 
पाते है कि यज्ञ' का प्रयोग उन सभी कर्मों के प्रतीक के रूप मे किया गया है, चाहे 
वे आन्तर हो चाहे बाह्य, जो देवो को या ब्रह्म को समपित किये जाते हैं। इस 
शब्द का यह प्रतीकात्मक प्रयोग क्या उत्तरकालीन दाशंनिक बुद्धि का पैदा किया 
हुआ है, अथवा यह यज्ञ के वैदिक विचार में पहिले से अन्तनिहित था ? मेने देखा 
कि स्वय वेद में ही ऐसे सूवत हैं जिनमें कि यज्ञ! का अथवा वलि का विचार खुले 
तौर पर प्रतीकात्मक है, और दूसरे कुछ सूकतों में यह प्रतीकात्मकता अपने ऊपर 
पड़े आवरण में से स्पष्ट दिखायी देती है । तब यह प्रश्न उठा कि क्या ये बाद की 
रचनाएं थी जो कि पुराने अन्धविद्वासपूर्ण विधि-विधानों में से एक प्रारम्भिक 
प्रतीकवाद को विकसित करती थी अथवा इसके विपरीत यह अवसर पाकर कही- 
कही किया गया स्पष्टतर कथन था, उस अर्थ का जो कि अधिकाश सूक्‍तों में कम> 
अधिक सावघानी के साथ अलकार के पर्दे से ढका हुआ रखा हैं। यदि वेद में 
आध्यात्मिक सदर्भ सतत रूप से न पाये जाते तो निस्सदेह पहिले स्पष्टीकरण को ही 
स्वीकार किया जाता। परन्तु इसके विपरीत, सारे सृक्‍त स्वभावत्त एक आ- 
ध्यात्मिक अर्थ को लिये हुए है जिनमे कि एक-से-दूसरे मन्त्र मे एक पूर्ण और प्रकाश- 
मय सगति है, अस्पष्टता केवल वहा आती हूँ जहा कि यज्ञ का उल्लेख है या हवि 
का अथवा कही-कही यज्ञ-सचालक पुरोहित का, जो कि या तो मनुष्य हो सकता 
था या देवता । यदि इन शब्दो की प्रतीक मानकर व्याख्या की जाती थी तो मेँ 
हमेशा यह देखता था कि विचार की श्यूखला अधिक पूर्ण, अधिक प्रकाशमय, अधिक 
सगत हो जाती हैं और पूरे-के-पूरे सुकत का आशय उज्ज्वल रूप से पूर्ण हो जाता है। 
इसलिये स्वस्थ समाछोचना के प्रत्येक नियम के द्वारा मैंने इसे न्‍्यायोचित अनुभव 
किया कि में अपनी कल्पना के अनुसार आगे चरुता चलू और इसमें वैदिक यज्ञ के 
प्रतीकात्मक अभिप्राय को भी सम्मिलित कर दू। 

तो भी यही पर आध्यात्मिक व्याख्या की सर्वेप्रथम वास्तविक कठिनाई आकर 
उपस्थित हो जाती हैं। अबतक तो में एक पूर्ण रूफ से सीधी और स्वाभाविक 
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व्याख्यापद्धति से चल रहा था जो कि शब्दों और वाक्‍्यो के ऊपरी अर्थ पर निर्भर 
थी। पर अब में एक ऐसे तत्त्व पर आ गया जिसमें कि, एक दृष्टि से ऊपरी अर्थे 
को अतिक्रमण कर जाना पडता था, और यह ऐसी पद्धति थी जिसमें कि प्रत्येक 
समालोचक और बिल्कुल निर्दोषता चाहनेवाला मन अवह्य अपने-आपको निरन्तर 
सन्देहों से आक्रान्त पावेगा। न ही कोई, चाहें वह कितनी भी सावधानी रक्‍्खे, 
इस तरह सदा इस वात में निश्चित हो सकता है कि उसने ठीक सूत्र को ही पकडा 
है और उसे ठीक व्याख्या ही सूझी हैं। 

वैदिक यज्ञ के अन्ततगंत-एक क्षण के लिये देवता और मन्त्र को छोड दें तो-तीन 
अग हूँ, हवि देनेवाले, हवि और हवि के फल। यदि यज्ञ! एक कर्म हैँ जो कि 
देवताओं को समपित किया जाता है तो 'यजमान' को, ह॒वि देनेवाले को में यह 
समझे विना नही रह सकता कि वह उस कर्म का कर्ता हैं। यज्ञ का अभिप्राय 
हैँ कर्म, वे कर्म आन्तरिक हो या बाह्य, इसलिये 'यजमान होना चाहिये आत्मा 
अथवा वह व्यक्तित्व जो कि कर्त्ता हैं। परतु साथ ही यज्ञ-सचालक, पुरोहित 
भी होते थे, होता, ऋत्विजू, पुरोहित, ब्रह्मा, अध्वर्य आदि। इस प्रतीकवाद में 
उत्तका कौनसा भाग था ? क्योकि एक वार यदि यज्ञ के लिये हम प्रत्तीकात्मक 
अभिप्राय की कल्पना कर लेते है तो इस यज्ञ-विधि के प्रत्येक अग का हमें प्रतीकात्मक 
मूल्य कल्पित करना चाहिये। मैंने पाया कि देवताओं के विपय में सतत रूप से 
यह कहा गया है कि वे यज्ञ के पुरोहित हैं और बहुत से सदर्भो में तो प्रकट रूप से यह्‌ 
एक अमानुषी सत्ता या शक्ति हैं जो कि यज्ञ का अधिष्ठान करती हैं। मंने यह 
भी देखा कि सारे वेद में हमारे व्यक्तित्व को वनानेवाले तत्त्व स्वयं सतत नप से 
सजीव शरीरघारी मानकर वर्णन किये गये है। मुझे इस नियम को केवद ऋऋ- _ 
त्यास से प्रयुतत करना था और यह कल्पना करनी थी कि वाह्य अच्कार में हो 
पुरोहित का व्यक्ति हैँ वह आभ्यतर क्रियाओ मे आलरूकारिक रूप से एन ऋनात्पी 
सत्ता या शक्ति को अथवा हमारे व्यक्तित्व के किसी तत्त्व को यूचिद ऋन्‍च् ८ । 
फिर अवशिष्ट रह गया पुरोहितसवधी भिन्न-भिन्न कार्यो के लिये बाबयाल्निद ऋषि- 
प्राय नियत करना। यहा मेने पाया कि वेद स्वय अपने भाषासंद्रद्दी ल्विंग हर 
दृढ उक्तियो के द्वारा मूलसूत्र को पकडा रहा हैँ, जैसे कि 'पुरोह्धिट बब्द कर ८ति- 
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। निधि के भाव के साथ अपने असमस्त रूप में, पुरो-हित आगे रखा हुआ! इस 
अर्थ में प्रयुक्त होना और प्राय इससे अग्निदेवता का सकेत किया जाना, जो अग्नि 
कि मानवता में उस दिव्य सकल्‍प या दिव्य शापित का प्रतीक हैं जो यज्रूप से 
किये जानेवाले सब पवित्र कर्मो में क्रिया को ग्रहण करनेवाला होता है । 
हवियों को समझ सकना और भी अधिक कठिन था। चाहे सोम-यसुरा भी 
जिन प्रकरणों में इसका वर्णन हैं उनके द्वारा, अपने वर्णित उपयोग और प्रभाव 
के द्वारा और अपने पर्यायवाची शब्दों से मिलनेवाले भाषा-विज्ञानसवधी निर्देश 
के द्वारा स्वय अपनी व्याख्या कर सकती थी, पर यज्ञ के घी, घृतम का कया अभि- 
प्राय लिया जाना सभव था ? और तो भी वेद में यह घब्द जिस रूप में प्रयुक्त 
हुआ है वह इसीपर वल देता था कि इसकी प्रतीकात्मक व्यारथा ही होनी चाहिये । 
उदाहरणाथे, अतरिक्ष से वृदरूप मे गिरनेवाले घुत का या इन्द्र के घोडो में से क्षरित 
होनेवाले अथवा मन से क्षरित होनेवाले घृत का क्या अर्थ हो सकता था ? स्पष्ट 
ही एक बिलकुल असगत और व्यर्थ की बात होती, यदि घी अर्थ को देनेवाले 
धृत' शब्द का इसके अतिरिक्त कोई और अभिप्राय होता कि यह किसी वात के 
लिये एक ऐसा प्रतीक है जिसका कि प्रयोग बहुत शिथिलता के साथ किया गया 
हैँ, यहातक कि विचारक को बहुधा अपने मन में इसके वाह्म अर्थ को सर्वाश में या 
आशिक रूप से अलग रख देना चाहिये। नि सदेह यह भी सभव था कि आसानी 
के साथ इन शब्दो के अर्थ को प्रसगानुसार बदल दिया जाय, 'घृत' को कही घी और 
कहीं पानी के अर्थ में छे लिया जाय तथा 'मनस्‌' का अर्थ कही मन और कही अन्न 
या अपूप कर लिया जाय। परतु मुझे पता छूगा कि 'घृत' सतत रूप से विचार या 
मन के साथ प्रयुक्त हुआ है, कि वेद में द्यो” मन का प्रतीक है, कि 'इन्द्र' प्रकाशयुक्त 
मनोवृत्ति का प्रतिनिधि है और उसके दो घोडे उस मनोवृत्ति की द्विविध दक्तिया 
है और मेने यहातक देखा कि बेद कही-कही साफ तौर से बुद्धि (घिषणा) की 
शोधित घृत के रूप में देवों के लिये हवि देने को कहता हैँ, 'घृत न पूत घिषणा!' 
(३-२-१) । 'ृत' शब्द की भाषाविज्ञान की दृष्टि से जो व्याख्याए की जाती 
हैं, उनमें भी इसका एक अर्थ अत्यधिक या उष्ण चमक है। इन सब निर्देशो की 
अनुकूछता के आधार पर ही मेने अनुभव किया कि 'घृत' के प्रतीक की यदि मे कोई 
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आध्यात्मिक व्याख्या करता हू, तो मे ठीक रास्ते पर हू । और इसी नियम तथा 
इसी प्रणाली को मेने यज्ञ के दूसरे अगो में भी प्रयुक्‍तत करने योग्य पाया। 

हवि के फल देखने में विशुद्ध रूप से भौतिक प्रतीत होते थे-गौए, घोडे, सोना, 
अपत्य, मनुष्य, शारीरिक वल, युद्ध में विजय । यहा कठिनाई और भी दुस्तर 
हो गयी। पर यह मुझे पहले ही दीख चुका था कि वेद का गौ वहुत ही पहेली- 
दार प्राणी है, यह किसी पार्थिव गोशाला से नही आया है। गो शब्द के दोनो 
अर्थ है, गाय और प्रकाश और कुछ एक सदर्भो में तो, चाहे हम गाय के अर्थ को 
अपने सामने रखें भी, तो भी स्पष्ट ही इसका अर्थ प्रकाश ही होता था। यह 
पर्याप्त स्पष्ट हो जाता है, जब कि हम सूर्य की गीओ-होमर (7 077067 ) कवि की 
हीलियस की गौओ-और उषा की गौओ पर विचार करते हें। आध्यात्मिक रूप 
में, मौतिकप्रकाश ज्ञान के-विशेषकर दिव्य ज्ञान के-प्रतीक के रूप में मच्छी तरह 
प्रयुक्त किया जा सकता है। परतु यह तो केवल सभावनामात्र थी, इसकी 
परीक्षा और प्रमाण से स्थापना कंसे होती ” मेने पाया कि ऐसे सदर्भ आते हैं, 
जिनमें कि आसपास का सारा ही प्रकरण अध्यात्मपरक है और केवल 'गौ' का 
प्रतीक ही है जो कि अपने अडियल भौतिक अर्थ के साथ वीच में आकर वाधा डालता 
हैं। इन्द्र का भाह्धान सुन्दर (पूर्ण) रूपो के निर्माता सुरूपकृत्न' के तौर पर 
किया गया हूँ कि वह आकर सोमरस को पिये, उसे पीकर बह आनन्द में भर जात्ता 
है और गौओ को देवेवाला (गोदा) हो जाता है, तव हम उसके समीपतम या चरम 
सुविचारो को प्राप्त कर सकते हे, तव हम उससे प्रश्न करते हे और उसका स्पष्ट 
विवेक हमें हमारे सर्वोच्च कल्याण को प्राप्त कराता है*। यह स्पष्ट हैं कि इस 
प्रकार के सदर्भों में गौए भोतिक गाये नहीं हो सकती, नाही भौतिक प्रकाश को 
देनेवाला' यह अर्थ प्रकरण मे किसी अभिप्राय को लाता है। कम-से-कम एक 
उदाहरण मेरे सामने ऐसा आया जिसने मेरे मन में यह निश्चित रूप से स्थापित 
कर दिया कि वहा वंदिक गौ आध्यात्मिक प्रतीक ही है। तब मैने इसे उन दूसरे 
सदर्भों मे प्रयुक्त किया जहा कि गो' शब्द आता था और सर्वदा मैने यही पाया कि 
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|, निधि के भाव के साथ अपने असमस्त रूप में, पुरो-हित “आगे रस्ता हुआ” उस 
अर्थ मे प्रयुक्त होना और प्राय इससे अग्निदेवता का सकेत किया जाना, जो अग्नि 
कि मानवता में उस दिव्य सकल्प या दिव्य बाक्ति का प्रतीक हूँ जो यज्ञरप से 
किये जानेवाले सव पवित्र कर्मो में क्रिया को ग्रहण करनेवाला होता है । 
हवियो को समझ सकना और भी अधिक कठिन था। चाहे सोम-सुरा भी 
जिन प्रकरणों में इसका वर्णन है उनके द्वारा, अपने वणणित उपयोग और प्रभाव 
के द्वारा और अपने पर्यायवाची शब्दों से मिलनेवाले भाषा-विज्ञानसबधी निर्देश 
के द्वारा स्वय अपनी व्याख्या कर सकती थी, पर यज्ञ के घी, घृतम्‌' का क्या अभि- 
प्राय लिया जाना समव था ? और तौ भी वेद मे यह शब्द जिस रूप में प्रयुक्त 
हुआ है वह इसीपर वल देता था कि इसकी प्रतीकात्मक व्याए्या ही होनी चाहिये । 
उदाहरणार्थ, अतरिक्ष से वृदरूप में गिरनेवाले घृत का या इन्द्र के घोडो मे से क्षरित 
होनेवाले अथवा मन से क्षरित होनेवाले घृत का क्या अर्थ हो सकता था ? स्पष्ट 
ही एक बिलकुल असगत और व्यर्थ की बात होती, यदि घी अर्य को देनेवाले 
'घृत' दब्द का इसके अतिरिक्त कोई और अभिप्राय होता कि यह किसी बात के 
लिये एक ऐसा प्रतीक हैं जिसका कि प्रयोग बहुत दिथिछता के साथ किया गया 
है, यहातक कि विचारक को बहुधा अपने मन में इसके बाह्य अर्थ को सर्वाश में या 
आशिक रूप से अलग रख देना चाहिये। नि सदेह यह भी सभव था कि आसानी 
के साथ इन शब्दो के अर्थ को प्रसगानुसार बदल दिया जाय, घृत' को कही घी और 
कही पानी के अथे में ले लिया जाय तथा 'मनस्‌” का अर्थ कही मन और कही अन्न 
या अपूप कर लिया जाय। परतु मुझे पता छुगा कि 'घृत' सतत रूप से विचार या 
मन के साथ प्रयुक्त हुआ है, कि वेद में द्यो” मन का प्रतीक है, कि 'इच्ध' प्रकाशयुकत 
मनोवृत्ति का प्रतिनिधि है और उसके दो घोड़े उस मनोवृत्ति की द्विविध दक्तिया 
हैं और मेने यहातक देखा कि वेद कहो-कही साफ तौर से बुद्धि (घिपणा) की 
शोधित घृत के रूप में देवो के लिये हवि देने को कहता है, 'घुत न पुत्त घिषणा 
(३-२-१) । धघृत' शब्द की भाषाविज्ञान की दृष्टि से जो व्याख्याए की जाती 
है, उनमें भी इसका एक अर्थ अत्यधिक या उष्ण चमक है। इन सब निर्देशों की 
मनृकूछता के आधार पर ही मैंने अनुभव किया कि 'घृत' के प्रतीक की यदि में कोई 


५६ 


आध्यात्मिकवाद के आवार 


आध्यात्मिक व्याख्या करता हू, तो में ठीक रास्ते पर हु । और इसी नियम तथा 
इसी प्रणाली को मेने यज्ञ के दूसरे अगो में भी प्रयुक्त करने योग्य पाया। 

हवि के फल देखने में विशुद्ध रूप से भौतिक प्रतीत होते थे-गौए, घोडे, सोना, 
अपत्य, मनुष्य, शारीरिक बल, युद्ध में विजय। यहा कठिताई और भी दुस्तर 
हो गयी। पर यह मुझे पहले ही दीख चुका था कि वेद का गौ” बहुत ही पहेली- 
दार प्राणी है, यह किसी पाथिव गोशाला से नही आया है। गो' शब्द के दोनो 
अर्थ हे, गाय और प्रकाश और कुछ एक सदर्भो में तो, चाहे हम गाय के अर्थ को 
अपने सामने रखें भी, तो भी स्पष्ट ही इसका अर्थ प्रकाश ही होता था। यह 
पर्याप्त स्पष्ट हो जाता है, जव कि हम सूर्य की गीओ-होमर ( 07767 ) कविकी 
हीलियस की गौओ-और उषा की गौओ पर विचार करते हें। आध्यात्मिक रूप 
में, भौतिकप्रकाश ज्ञान के-विशेषकर दिव्य ज्ञान के-प्रतीक के रूप में अच्छी तरह 
प्रयुक्त किया जा सकता हैं। परतु यह तो केवल सभावनामात्र थी, इसकी 
परीक्षा और प्रमाण से स्थापना कैसे होती ” मेने पाया कि ऐसे सदर्भ बाते है, 
जिनमें कि आसपास का सारा ही प्रकरण अध्यात्मपरक है और केवल गौ' का 
प्रतीक ही हैं जो कि अपने अडियल भौतिक अर्थ के साथ वीच में आकर वाधा डालता 
हूै। इन्द्र का गाह्वान सुन्दर (पूर्ण) रूपो के निर्माता सुरूपकृत्नु' के तौर पर 
किया गया हैं कि वह आकर सोमरस को पिये, उसे पीकर वह आनन्द में भर जाता 
हैँ और गौओ को देनेवाला (गोदा) हो जाता है, तव हम उसके समीपतम या चरम 
सुविचारो को भ्राप्त कर सकते है, त्व हम उससे प्रइन करते हे और उसका स्पष्ट 
विवेक हमें हमारे सर्वोच्च कल्याण को प्राप्त कराता है*। यह स्पष्ट हैं कि इस 
प्रकार के सदर्भो में मोए भोतिक गायें नहीं हो सकती, नाही भौतिक प्रकाश को 
देनेवाला' यह अर्थ प्रकरण में किसी अभिप्राय को छाता है। कम-से-कम एक 
उदाहरण मेरे सामने ऐसा आया जिसने मेरे मन में यह निश्चित रूप से स्थापित 
कर दिया कि वहा वैदिक गौ आध्यात्मिक प्रतीक ही है। तब मेने इसे उन दूसरे 
सदों में प्रयुक्त किया जहा कि गो' शब्द जाता था और सर्वंदा मेने यही पाया कि 


*यह ऋक्‌ मडल १ सूकत ४ के आधार पर है। -अनुवादक। 


३१5 


वेद-रहस्य 


| निधि के भाव के साथ अपने असमस्त रूप में, पुरो-हित “आगे रक्षा हुआ इस 
अथे में प्रयुवत होना और प्राय इससे अग्निदेवता का सकेत किया जाना, जो अग्नि 
कि मानवता में उस दिव्य सकलप या दिव्य शावित का प्रतीक हैँ जो यज्ञरूप से 
किये जानेवाले सब पवित्र कर्मो मे क्रिया को ग्रहण करनेवाला होता है । 
हवियो को समझ सकना और भी अधिक कठिन था। चाहे सोम-सुरा भी 
जिन प्रकरणों में इसका वर्णन है उनके द्वारा, अपने वर्णित उपयोग और प्रभाव 
के द्वारा और अपने पर्यायवाची शब्दों से मिलनेवाले भाषा-विज्ञानसबंधी निर्देश 
के द्वारा स्वय अपनी व्याख्या कर सकती थी, पर यज्ञ के घी, 'घृतम्‌' का क्या अभि- 
प्राय लिया जाना सभव था ? और तो भी वेद में यह शब्द जिस रूप में प्रयुक्त 
हुआ है वह इसीपर बल देता था कि इसकी प्रतीकात्मक व्याख्या ही होनी चाहिये । 
उदाहरणार्थ, अतरिक्ष से वृदरूप मे गिरनेवाले घृत का या इन्द्र के घोडो में से क्षरित 
होनेवाले अथवा मन से क्षरित होनेवाले घृत का क्या अर्थ हो सकता था ? स्पष्ट 
ही एक विलकुल असगत और व्यर्थ की वात होती, यदि घी आर्थ को देनेवाले 
घृत' शब्द का इसके अतिरिक्त कोई और अभिप्राय होता कि यह किसी बात के 
लिये एक ऐसा प्रतीक हैँ जिसका कि प्रयोग बहुत शिथिलता के साथ किया गया 
है, यहातक कि विचारक को बहुधा अपने मन में इसके वाह्म अर्थ को सर्वाज्ष में या 
आशिक रूप से अलग रख देना चाहिये। नि सदेह यह भी सभव था कि आसानी 
के साथ इन शब्दो के अर्थ को प्रसगानुसार वदलू दिया जाय, 'धृत' की कही घी और 
कही पानी के अथे में छे लिया जाय तथा मनस्‌' का अर्थ कही मन औौर कही अन्न 
या अपूप कर लिया जाय। परतु मुझे पता छुगा कि 'घृत' सतत रूप से विचार या 
मन के साथ प्रयुक्त हुआ हूँ, कि वेद में द्यो' मन का प्रतीक है, कि 'इन्द्र' प्रकाशयुक्त 
मनोवृत्ति का प्रतिनिधि है और उसके दो घोडें उस मनोवृत्ति की द्विविध शक्तिया 
है और मेने यहातक देखा कि वेद कही-कही साफ तौर से बुद्धि (घिपणा) की 
शोधित घृत के रूप में देवो के लिये हवि देने को कहता है, 'घृत न पुत घिषणा 
(३-२-१) । 'घृत' शब्द की भाषाविज्ञान की दृष्टि से जो व्याख्याए की जाती 
है, उनमें भी इसका एक अ्थे अत्यधिक या उष्ण चमक है। इन सव निर्देशों की 
अनुकूलत। के आधार पर ही मेने अनुभव किया कि 'घृत' के प्रतीक की यदि मे कोई 


प्‌ 


आध्यात्मिकवाद के आधार 


आध्यात्मिक व्याख्या करता हू, तो में ठीक रास्ते पर हू । और इसी नियम तथा 
इसी प्रणाली को मेने यज्ञ के दूसरे अगो में भी प्रयुक्त करने योग्य पाया । 

हवि के फल देखने में विशुद्ध रूप से भौतिक प्रतीत होते थे-गोए, घोडे, सोना, 
अपत्य, मनुष्य, शारीरिक बल, युद्ध में विजय। यहा कठिनाई गौर भी दुस्तर 
हो गयी। पर यह मुझे पहले ही दीख चुका था कि वेद का 'गौ' वहूृत ही पहेली- 
दार प्राणी है, यह किसी पार्थिव गोशाला से नही आया हैं। गो शब्द के दोनो 
अर्थ है, गाय और प्रकाश और कुछ एक सदर्मों में तो, चाहे हम गाय के अर्थ को 
अपने सामने रखें भी, तो भी स्पष्ट ही इसका अर्थ प्रकाश ही होता था। यह 
पर्याप्त स्पष्ट हो जाता है, जब कि हम सूर्य की गौओ-होमर (£707767 ) कवि की 
हीलियस की गौओ-और उपा की गोओ पर विचार करते हे । आध्यात्मिक रूप 
में, भौतिकप्रकाश ज्ञान के-विशेषकर दिव्य ज्ञान के-प्रतीक के रूप मे अच्छी तरह 
प्रयुक्त किया जा सकता है। परतु यह तो केवरू सभावनामात्र थी, इसकी 
परीक्षा और प्रमाण से स्थापना कैसे होती ”? मेने पाया कि ऐसे सदर्भ आते हैं, 
जिनमें कि आसपास का सारा ही प्रकरण अध्यात्मपरक है और केवल गौ' का 
प्रतीक ही है जो कि अपने अडियल मौतिक अथ के साथ वीच में आकर वाधा डालता 
है। इन्द्र का आह्वान सुन्दर (पूर्ण) रूपो के निर्माता 'सुरूपकृत्नु' के तौर पर 
किया गया हूँ कि वह आकर सोमरस को पिये, उसे पीकर वह आनन्द में भर जाता 
हैं और गौओ को देनेवाला (गोदा) हो जाता है, तव हम उसके समीपतम या चरम 
सुविचारो को प्राप्त कर सकते हैँ, तव हम उससे प्रब्न करते हे और उसका स्पप्ट 
विवेक हमे हमारे सर्वोच्च कल्याण को प्राप्त कराता है*। यह स्पष्ट हैँ कि इस 
प्रकार के सदर्भो में गौए भौतिक गायें नहीं हो सकती, नाही भौतिक प्रकाश को 
देनेवाला' यह अर्थ प्रकरण में किसी अभिप्राय को लाता है। कम-से-कम एक 
उदाहरण मेरे सामने ऐसा आया जिसने मेरे मन में यह निद्चित रूप से स्थापित 
कर दिया कि वहा वैदिक गो आध्यात्मिक प्रतीक ही है। तब मेने इसे उन दूसरे 
सदर्भो में प्रयुक्त किया जहा कि गो शब्द आता था और सर्वदा मेने यही पाया कि 


भ्यह ऋक्‌ मडल १ सूकत ४ के आधार पर है। -अनुवादक | 


५६७ 


चेद-रहस्य 


। निधि के भाव के साथ अपने असमस्त रूप में, पुरो-हित “आगे रखा हुआ” इस 
अर्थ में प्रयुक्त होना और प्राय इससे अग्निदेवता का सकेत किया जाना, जो अग्नि 
कि मानवता में उस दिव्य सकल्प या दिव्य बाक्षित का प्रतीक है जो यज्ञरुप से 
किये जानेंवाले सब पवित्र कर्मों में क्रिया को ग्रहण करनेवाला होता हूँ । 
हवियो को समझ सकना और भी अधिक कठिन था। चाहे सोम-सुरा भी 
जिन प्रकरणों में इसका वर्णन हैं उनके द्वारा, अपने वर्णित उपयोग और प्रभाव 
के द्वारा और अपने पर्यायवाची शब्दों से मिलनेवाले भाषा-विज्ञानसबधी निर्देश 
के द्वारा स्वय अपनी व्याख्या कर सकती थी, पर यज्ञ के घी, 'घृतम्‌' का क्या अभि- 
प्राय लिया जाना सभव था ? और तौ भी वेद में यह जब्द जिस रूप में प्रयुक्त 
हुआ है वह इसीपर वल देता था कि इसकी प्रतीकात्मक व्याख्या ही होनी चाहिये । 
उदाहरणार्थ, अतरिक्ष से वृदरूप में गिरनेवाले घृत का या इन्द्र के घोडो में से क्षरित 
होनेवाले अथवा मन से क्षरित होनेवाले घृत का क्या अर्थ हो सकता था ? स्पष्ट 
ही एक विलकुल असगत भर व्यर्थ की वात होती, यदि घी अर्थ को देनेवाले 
“घृत' शब्द का इसके अतिरिक्त कोई और अभिप्राय होता कि यह किसी बात के 
लिये एक ऐसा प्रतीक है जिसका कि प्रयोग बहुत शिथिलुता के साथ किया गया 
है, यहातक कि विचारक को वहुघा अपने मन मे इसके वाह्म अर्थ को सर्वाश में या 
आशिक रूप से अछग रख देना चाहिये। नि सदेह यह भी समव था कि आसानी 
के साथ इन शब्दो के अर्थ को प्रसगानुसार वदरू दिया जाय, घृत' को कही घी भौर 
कही पानी के अर्थ में ले लिया जाय तथा मनस्‌' का अर्थ कही मन और कही अन्न 
था अपूप कर लिया जाय । परतु मुझे पता लगा कि 'घृत' सतत रूप से विचार या 
मन के साथ प्रयुक्त हुआ है, कि वेद में चौ' मन का प्रतीक हैँ, कि 'इन्द्र' प्रकाशयुक्त 
मनोवृत्ति का प्रतिनिधि है और उसके दो घोडे उस मनोवृत्ति की द्विविध शक्तिया 
है और मेत यहातक देखा कि वेद कही-कही साफ तौर से बुद्धि (घिंपणा) की 
शोधित घृत के रूप में देवों के लिये हवि देने को कहता है, 'घृत न पूत्त घिषणा' 
(३-२-१) । धुत शब्द की भाषाविज्ञान की दृष्टि से जो व्याख्याए की जाती 
है, उनमें भी इसका एक अर्थ अत्यधिक या उष्ण चमक है। इन सब निर्देशों की 
अनुकूलता के आधार पर ही मेने अनुभव किया कि 'घुत' के प्रतीक की यदि में कोई 
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आध्यात्मिक व्याख्या करता हु, तो में ठीक रास्ते पर है । और इसी नियम तथा 
इसी प्रणाली को मेने यज्ञ के दूसरें अगो में भी प्रयुक्त करने योग्य पाया । 

हवि के फल देखने में विशुद्ध रूप से भौतिक प्रतीत होते थे-गौए, घोडे, सोना, 
अपत्य, मनुष्य, शारीरिक वल, युद्ध में विजयय। यहा कठिनाई गौर भी दुस्तर 
हो गयी। पर यह मुझे पहले ही दीख चुका था कि वेद का गो बहुत ही पहेली- 
दार प्राणी है, यह किसी पारथिव गोशाला से नही आया हैं। 'गो' शब्द के दोनो 
अथे है, गाय और प्रकाश और कुछ एक सदर्भो में तो, चाहे हम गाय के अर्थ को 
अपने सामने रखें मी, तो भी स्पष्ट ही इसका अर्थ प्रकाश ही होता था। यह 
पर्याप्त स्पष्ट हो जाता है, जब कि हम सूर्य की गीओ-होमर (रत ०7)्र्टा ) कवि की 
हीलियस की गौओ-ओऔर उपा की गौओ पर विचार करते हैं। आध्यात्मिक रूप 
में, भौतिकप्रकाश ज्ञान के-विशेषकर दिव्य ज्ञान के-प्रतीक के रूप में अच्छी तरह 
प्रयुक्त किया जा सकता हैं। परतु यह तो केवरू समावनामात्र थी, इसकी 
परीक्षा और प्रमाण से स्थापना कैसे होती ? मेने पाया कि ऐसे सदर्भ आते हें, 
जिनमें कि आसपास का सारा ही प्रकरण अध्यात्मपरक है और केवल गौ का 
प्रतीक ही है जो कि अपने अडियल भौतिक अर्थ के साथ वीच मे आकर बाधा डालता 
है। इन्द्र का आद्धान सुन्दर (पूर्ण) रूपो के निर्माता सुरूपक्ृत्नु' के तौर पर 
किया गया हैँ कि वह आकर सोमरत को पिये, उसे पीकर वह आनन्द में भर जाता 
हैं और गौओ को देवेवाला (गोदा) हो जाता है, तव हम उसके समीपतम या चरम 
सुविचारो को प्राप्त कर सकते हे, तव हम उससे प्रइदन करते हे और उसका स्पप्ट 
विवेक हमे हमारे सर्वोच्च कल्याण को प्राप्त कराता है" । यह स्पष्ट हैं कि इस 
प्रकार के सदर्मों में गौए भौतिक गायें नहीं हो सकती, नाही 'भौतिक प्रकाश को 
देनेवाला' यह अर्थ प्रकरण में किसी अभिष्नाय को छाता है। कम-से-कम एक 
उदाहरण मेरे सामने ऐसा आया जिसने मेरे मन में यह निश्चित रूप से स्थापित 
कर दिया कि वहा वैदिक गो आध्यात्मिक प्रतीक ही है। तब मेने इसे उन दूसरे 
सदर्भों में प्रयुक्त किया जहा कि गो' शब्द आता था और सवेदा मेने यही पाया कि 


अयह ऋक्‌ मडल १ सूकत ४ के आधार पर है। -अनुवादक। 
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परिणाम यह होता था कि इससे प्रकरण का अर्थ अच्छे-से-अच्छा हो जाता था गौर 
उसमें अधिक-से-अधिक सभवनीय सगति आ जाती थी। 

गाय और घोडा, गो' और 'अद्व' निरन्तर इकट्छे आते हैं। उपा का वर्णन 
इस रूप में हुआ है कि वह “गोमती अश्वावती' है, उपा यज्ञकर्ता (यजमान) को 
घोडे और गौए देती है। प्राकृतिक उपा को ले, तो 'गोमती' का अर्थ है प्रकाश 
की किरणो से युक्त या प्रकाश की किरणो को लाती हुई और यह मानवीय मन में 
होनेवाली प्रकाश की उपा के लिये एक रूपक हैं। इसलिये 'अद्वावती' विशेपण 
भी एकमात्र भौतिक घोडो का निर्देश करनेवाला नही हो सकता, साथ में इसका 
कोई आध्यात्मिक अर्थ भी अवश्य होना चाहिये। वैदिक अइ्व' का अध्ययन 
करने पर में इस परिणाम पर पहुचा कि गो' और 'अश्व' वहा प्रकाश और शक्ति 
के, ज्ञान और वल के दो सहचर विचारो के प्रतिनिधि है जो कि वैदिक और 
वैदातिक 'मन के लिये सत्ता की सभी प्रगतियों के द्विविध या युगलरूप 
होते थे। 

इसलिये यह स्पष्ट हो गया कि वैदिक यज्ञ के दो मुख्य फल गौमओ की सपत्ति 
ओर घोडो की सपत्ति, क्रमश मानसिक प्रकाश की समृद्धि और जीवन-शक्ति की 
बहुलता के प्रतीक है। इससे परिणाम निकला कि बैदिक कर्म (यज्ञ) के इन दो 
मुख्य फलो के साथ निरन्तर सबद्ध जो दूसरे फल हूँ उनकी भी अवध्यमेव 
आध्यात्मिक व्याख्या हो सकनी चाहिसे। अवदधिष्ट केवल यह रह गया कि उत 
सबका ठीक-ठीक अभिप्राय नियत किया जाय । 

वैदिक प्रतीकवाद का एक दूसरा अत्यावश्यक अग है लोको का सस्थान और 
देवताओ के व्यापार। लोको के प्रतीकवाद का सूत्र मुझे व्याहृतियो' के वैदिक 
विचार में, “ओरम्‌ भूर्भूव स्व ” इस मत्र के तीन प्रतीकात्मक शब्दो में और चौथी 
व्याहृति मह” का आध्यात्मिक अर्थ रखनेवाले 'ऋतम्‌” शब्द के साथ जो सबंध है, 
उसमें मिल गया। ऋषि विश्व के तीन विभागो का वर्णन करते है, पृथिवी, अत- 
रिक्ष या मध्यस्थान और थौ, परतु साथ ही एक आध्यात्मिक बडा थौ ( बृहत्‌ द्यो) 
भी है, जिसे विस्तृत लोक (बृहत्‌) भी कहा गया है और कही-कही जिसे महान्‌ 
जल, 'महो अर्ण ' के रूप में भी वर्णित किया है। फिर इस 'बुहत्‌' का 'ऋतम्‌ 
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बृहत्‌' इस रूप में अथवा सत्यं ऋतम्‌ वृहत्‌* इन तीन शब्दों की परिमाषा के रूप 
में वर्णण मिलता है और क्योकि तीन लछोक प्रारभिक तीन व्याहृतियों से सूचित 
होते हैं, इसलिये बृहत्‌' के और ऋत' के इस चौथे छोक का सवध उपनिपदो में 
उल्लिखित चौंथी व्याहृति मह से होना चाहिये। पौराणिक सूत्र मे ये चार 
तीन अन्य-जन * त्तप ” सत्य” से मिलकर पूर्ण होते हे, जो तीन कि हिंदु विश्व- 
विज्ञान के तीन उच्च लोक है। वेद में मी हमें तीन सर्वोच्च लोको का उल्लेख 
मिलता है, यद्यपि उनके त्ताम नही दिये गये हें। परतु वेदातिक और पौराणिक 
"सम्प्रदाय में ये सात लोक सात आध्यात्मिक तत्त्वो या सत्ता के सात रूपो-सत्तू, चित, 
आनद, विज्ञान, मन,, प्राण, अन्न - को सूचित करते हे। अब यह मध्य का लोक 
विज्ञान, जो कि मह ' का लोक है, महान्‌ लोक ह, बस्तुओ का सत्य है, और यह 
तथा वदिक ऋतम्‌” जो कि बृहत्‌' का लोक ह, दोनो एक ही है, और जहा कि 
पौराणिक सप्रदाय में महू ' के वाद यदि नीचे से ऊपर का क्रम ले तो, जन (जो 
कि आनन्द का, दिव्य सुख का लोक है) आता है, वहा वेद में भी 'ऋतम्‌' अर्थात्‌ 
सत्य ऊपर की ओर मय” तक, सुख तक, ले जाता है। इसलिये, हम उचित 
रूप से इस निश्चय पर पहुच सकते हे कि (पौराणिक तथा बैदिक ) ये दोनो सम्प्र- 
दाय इस विषय मे एक है और दोनो का आधार इस एक विचार पर है कि अन्दर 
अपनी चेतना के सात तत्त्व है जो कि वाहर सात छोको के रूप में अपने-आपको 
प्रकट करते हें। इस सिद्धान्त पर में वैदिक लछोको की तदनुसारी चेतना के 
आध्यात्मिक स्तरो के साथ एकता स्थापित कर सका और तव सारा ही वैदिक 
सस्थान मेरे मन में स्पष्ट हो गया। 
जब इतना सिद्ध हो चुका, तो जो वाकी था वह स्वभावत्त औौर अनिवाये रूप 
से होनें लगा। में यह पहिले ही देख चुका था कि वैदिक ऋषियों का केन्द्रीमूत 
«विचार था कि मिथ्या का सत्य से, विभक्‍त तथा सीमावद्ध जीवन का सम्पूर्णता 
तथा असीमता से परिवर्तन करके, मानवीय मात्मा को मृत्यु की अवस्था से निकालू- 
कर अमरता की जवस्था तक पहुचा देना। मृत्यु हैं मन और प्राणसहित शरीर 


*सत्यम्‌ वृहत्‌ ऋतम्‌॥. बथर्व १२-१-१ 
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की मर्त्य अवस्था, अमरता हैं असीम सत्ता, चेतना और आनन्द की अवस्था । 
मनुष्य थौ और पृथ्वी, मन और शरीर इन दो लोको, 'रोदसी' से ऊपर उठकर 
सत्य की असीमता में, 'मह ' में और इस प्रकार दिव्य सुख में पहुच जाता है । 
यही वह महा-पथ' है जिसे ऋषियों ने खोजा था। 

देवों के विषय में मेने यह वर्णन पाया कि वे प्रकाश से उत्पन्न हुए है, अदिति' 
के, अनन्तता के पुत्र है, और बिना अपवाद के उनका इस प्रकार वर्णन, आता है कि 
वे मनुष्य की उन्नति करते है, उसे प्रकाश देते है, उसपर पूर्ण जलो की, थी के ऐव्वर्य 
की वर्षा करते है, उसके अन्दर सत्य की वृद्धि करते है, दिव्य छोको का निर्माण करते 
है, सव आक्रमणों से वचाकर उसे महान्‌ लक्ष्य तक, अखण्ड समृद्धि तक, पूर्ण सुख 
तक पहुचाते हे। उनके पुयक्‌-पृथक्‌ व्यापार उनकी क्रियाओ से, उनके विशेषणों 
से, उनसे सम्बद्ध कथानकों का जो अध्यात्मपरक आशय होता था उससे, उपनिपदों 
और पुराणों के निर्देशों से तथा ग्रीक गाथाओं द्वारा कभी-कभी पडनेवाले आशिक 
प्रकाशो से निकल आते थे । दूसरी ओर दैत्य जो कि उनके विरोधी है, सबके सव 
विभाग तथा सीमा की शक्तिया हे, वे जैसा कि उनके नाम सूचित करते है, आ- 
च्छादक हू, विदारक हे, हडप लेनेवाले हे, घेरनेवाले हे, दंघ पैदा करनेवाले हे, प्रति- 
बन्धक है, वे ऐसी शक्तिया हे जो कि जीवन की स्वतत्र तथा एकीभूत सम्पूर्णता के 
विरुद्ध कार्य करती है। ये चृत्र, पणि, अत्रि, राक्षस, शम्बर, बल, नमुचि कोई 
द्राविड राजा और देवता नही है, जैसा कि आधुनिक मन अपनी अति को पहुची 
हुई ऐतिहासिक दृष्टि से चाहता हैँ कि वे हो, वे एक अधिक प्राचीन भाव के द्योतक 
है, जो कि धार्मिक तथा नेतिक ही विचारो-हइृत्यो में मुख्यतया व्यापृत रहनेवाले 
हमारे पूर्व पितरो के लिये अपेक्षाकृत अधिक उपयुक्त था । वे उच्चतर भद्र 
की तथा निम्नतर इच्छा की शक्तियों के बीच में होनेवाले सघर्ष के द्योतक है और 
ऋग्वेद का यह विचार तथा पुण्य और पाप का इसी प्रकार का विरोध जो कि अपेक्षा- 
कृत कम आध्यात्मिक सूक्ष्मता के साथ तथा अधिक नैतिक स्पष्टता के साथ पारसियों 
के-हमारे इन प्राचीन पडोसियो और सजातीय बन्धुओ के-धर्मशास्त्रो में दूसरे 


प्रकार से प्रकट किया गया हैँ, सम्भवत एक ही आर्यसस्कृति के मौलिक शिक्षण 
से प्रादुर्भूत हुमा था। 


६० 


आध्यात्मिकवाद के आघार 


अन्त में मेने देखा कि वेद का नियमित प्रतीकवाद बढकर कथानको में भी पहुचा 
हुआ है जिनमें कि देवो का तथा उन देवो के प्राचीन ऋषियो के साथ सवध का वर्णन 
है। इन गाथाओ में से यदि सबका नहीं तो कुछका मूल तो, इसकी पूर्ण सम्भावना 
हैँ कि, प्रकृतिवादी तथा नक्षत्रविद्यासम्बन्धी रहा हो, पर यदि ऐसा रहा हो तो 
उनके प्रारम्मिक अर्थ की आध्यात्मिक प्रतीकवाद के द्वारा पूति की गयी थी। 
एक वार यदि वैदिक प्रतीको का अभिप्राय ज्ञात हो जा+, तो इन कथानको का 
आध्यात्मिक अर्थ स्पष्ट तथा अनिवायं हो जाता है। वेद का प्रत्येक तत्त्व उसके 
दूसरे प्रत्येक तत्त्व के साथ अपृथक्करणीय रूप से गुथा हुआ हैं और इन रचनाओं का 
स्वरूप ही हमें इसके लिये वाध्य करता है कि हमने एक वार व्याख्या के जिस 
नियम को स्वीकार कर लिया है उसे हम अधिक-से-अधिक युक्तिसगत दूरी तक 
ले जाय। उनकी सामग्रिया बडी चतुराई के साथ दृढ हाथों के द्वारा मिलाकर 
ठीक की गयी है और उनपर हमारे काम करने में यदि कोई असगति वर्त्ती जाती 
हैं तो उससे उनके अभिप्राय का और उनकी सुसम्बद्ध विचार-श्रखला का सारा 
ताना वाना ही टूट जाता है। 

इस प्रकार वेद, मानो अपनी प्राचीन ऋचाओ में से अपने-आपको प्रकट करता 
हुआ, मेरे मन के सामने इस रूप मे निकल आया कि यह सारा-का-सारा ही एक 
महान्‌ और प्राचीन धर्म की, जो कि पहिले से ही एक गम्भीर आध्यात्मिक शिक्षण 
से सुसज्जित था, धर्मंपुस्तक है, ऐसी धम्मपुस्तक नही जो कि गडवड विचारों से 
भरी हो या उसकी प्रतिपाद्य सामग्री आदिम हो, यह भी नही कि वह कोई परस्पर- 
विरुद्ध तथा जगली तत्त्वो की खिचडी हो, वल्कि ऐसी धर्मपुस्तक है जो अपने 
लक्ष्य और अपने अभिप्ाय में पूर्ण है तथा अपने आपसे अभिन्ञ हैं, यह अवश्य है कि 
यह एक दूसरे गौर भौतिक अर्थ के आवरण से ढकी हुई है, जो आवरण कि कही 
घना है और कही स्पष्ट है, परन्तु तो भी यह क्षणमर के लिये भी अपने उच्च 
आध्यात्मिक लक्ष्य तथा प्रवृत्ति की दृष्टि को ओझल नही होने देती है । 


घर 


छठा अध्याय 


वेद की भाषावैज्ञानिक पद्धति 


बेद की कोई भी व्याख्या प्रामाणिक नही हो सकती, यदि वह सबल तथा सु- 
रक्षित भाषावैज्ञानिक आधार पर टिकी हुई नही है, और तो भी यह धर्मे-पुस्तक 
(वेद) अपनी उस घुधली तथा प्राचीन भाषा के साथ जिसका कि केवलमात्र यही 
लेख अवशिष्ट रह गया है अपूर्व भाषा-सम्बन्धी कठिनाइयो को प्रस्तुत करती है । 
भारतीय विद्वानों के परम्परागत तथा अधिकतर काल्पनिक अर्थो पर पूर्ण रूप से 
विश्वास कर लेना किसी भी समालोचनाशील मन के लिये असम्भव है। दूसरी 
तरफ आधुनिक भापा-विज्ञान यद्यपि अपेक्षाकृत अधिक सुरक्षित और वैज्ञानिक 
आधार को पाने के लिये प्रयत्नशील है, पर अभी तक वह इसे पा नही सका हैं । 

वेद की अध्यात्मपरक व्याख्या में विशेषतया दो कठिनाइया ऐसी हँ जिनका 
कि सामना केवलमात्र सन्तोषप्रद भाषावैज्ञानिक समाघान के द्वारा ही किया जा 
सकता हैं। पहली यह कि इस व्याख्यापद्धति को वेद की बहुत-सी नियत सज्ञाओ 
के लिये-उदाहरणार्थ, ऊति, अवसू, वयस्‌ आदि सज्ञाओ के लिये-कई नये अर्थों को 
स्वीकार करने की आवश्यकता पडती है। हमारे ये नये अर्थ एक परीक्षा को तो 
सन्तुष्ट कर देते है, जिसकी कि न्यायोचित रूप से माग की जा सकती है, अर्थात्‌ 
वे प्रत्येक प्रकरण में ठीक बैठते हे, आशय को स्पष्ट कर देते हे और एव हमें इससे 
मुक्त कर देते हे कि वेद जैसे अत्यधिक निश्चित स्वरूपवाले ग्रन्थ मे हमें एक ही 
सज्ञा के बिल्कुल भिन्न-भिन्न अर्थ करने की आवश्यकता पड। परन्तु यही परीक्षा 
पर्याप्त नही है। इससे अतिरिक्त, अवश्य ही हमारे प्रास भाषाविज्ञान का आधार 
भी होना चाहिये, जो कि न केवल नये अर्थ का समाधान करे, परन्तु साथ ही इसका 
भी स्पष्टीकरण कर दे कि, किस प्रकार एक ही शब्द इतने सारे भिन्न-भिन्न अर्थों 
को देने लगा इस अर्थ को जो कि अध्यात्मपरक व्याख्या के अनुसार होता है, उन 
अर्थों को जो कि प्राचीन दैयाकरणो ने किये है और उन अर्थों को भी जो कि (यदि 
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वे कोई हैं) बाद की सस्क्ृत में हो गये हे। परन्तु यह आसानी से नही हो सकता 
हुँ जवतक कि हम अपने भाषाविज्ञानसम्बन्धी परिणामों के लिये उसकी अपेक्षा 
अधिक वैज्ञानिक आधार नही पा छेगे जो कि हमारे अवतक के ज्ञान से प्राप्त है। 

दूसरे यह कि अध्यात्मपरक व्याख्या का सिद्धात अधिकतर मुख्य शब्दों के- 
उन शब्दों के जो कि रहस्यमय वेदिक शिक्षा में कुज्जीरूप शब्द हे-द्रथर्थंक प्रयोग 
पर आज्रित हैं। यह वह अलकार हैं जो परम्परा द्वारा सस्कृतसाहित्य में 
भी आ गया हैँ और कही कही पीछे के सस्कृतग्रथो में अत्यधिक कुशलता के साथ 
प्रयुक्त हुआ है, यह है श्लेष या द्विविध अर्थ का अलकार। परन्तु इसकी यह 
कुशलतापूर्ण कृत्रिमता ही हमें यह विश्वास करने के लिये प्रवृत्त करती है कि यह्‌ 
कवितामय चातुर्य अवश्य ही अपेक्षाकृत उत्तरकाल का तथां अधिक मिश्रित वक्ृत्रिम 
सस्क्ृति का होना चाहिये। तो अधिकतम प्राचीन काल के किसी ग्रन्थ में इसकी 
सतत रूप से उपस्थिति का हम कैसे समाघान कर सकते है ? इसके अतिरिक्त 
चेद में तो हम इसके प्रयोग को अदुभुत रूप से फैला हुआ पाते हूँ, वहा सस्कृत 
धातुओ की “अनेकार्थता” के नियम को जानवूझ्कर इस प्रकार प्रयुक्त किया गया 
हैं जिससे कि एक ही शब्द में जितने भी सम्भव अर्थ हो सकते हूँ वे सव-के-सब 
आकर सचित हो जाय, और इससे, प्रथम दृष्टि में ऐसा लगता हैं कि, हमारी समस्या 
और भी असाधारण रूप से वढ गयी है। 

उदाहरण के तौर पर 'अदव' शब्द जिसका कि साधारणत घोडा अर्थ होता हैं, 
आलकारिक रूप से प्राण'के लिये प्रयुक्त हुआ है-प्राण जो कि वात-शक्ति है, जीवन- 
इवास है, मन तथा शरीर को जोडनेवाली एक अर्थभानसिक, अधभौतिक क्रिया- 
मसयी शवित है। 'अदव' शब्द के घात्वर्थ से प्रेरणा, शक्ति, प्राप्ति और सुख-मोग 
के भाव इसके अन्य अभिप्रायो के साथ निकलते है और इन सभी अर्थों को हम जीवन- 
रूपी अश्व (धोडे) में एकन्रित हुआ पाते हे, जो कि सव अर्थ प्राण-शक्ति की मुख्य- 
मुख्य प्रवृत्तियों को सूचित करते है। भाषा का इस प्रकार का प्रयोग सभव नही 
हो सकता था, यदि आर्यन पूर्वेजो की भापा वैसे ही रूढि अर्थों को देती होती 
जैसे कि हमारी आधुनिक भाषा देती हैं अथवा यदि वह विकास की उसी अवस्था 
में होती जिसमें कि हमारी वर्तमान भापा है। पर यदि हम यह कल्पना कर सके 
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कि प्राचीन आर्यों की भाषा में, जैसी कि यह वैदिक ऋषियों के द्वारा प्रयुक्त की 
गयी है, कोई विशेषता थी जिसके द्वारा कि शब्द अपेक्षाकृत अधिक सजीव अनु- 
भूत होते थे, वे विचारो के लिये केवलमात्र रूढि साकेतिक अब्द नही थे, अर्थ के 
सक्रान्त करने में उसकी अपेक्षा अधिक स्वतत्र थे जैसे कि वे हमारी भाषा के वाद 
के प्रयोग मे है, तो हम यह पायगे कि प्राचीन ऋषियो द्वारा प्रयुवत किये गये ये 
शब्दप्रयोग सर्वथा कृत्रिम अथवा खीचातानी से युक्त नहीं थे, बल्कि वे तो 
इस वात के सर्वप्रथम स्वाभाविक साधन थे कि वे उत्सुक मनुप्यो को उन 
आध्यात्मिक विचारों को व्यक्त करने के लिये जो कि प्राकृत मनुप्यो की समन्न के 
बाहर है, एकदम नवीन, सक्षिप्त और यथोचित भापासूत्रों को पकडा दें और उन 
सूत्रों में जो विचार अतनिहित है, उन्हें वे अधाभिक वुद्धिवालों से छिपाये रखे। 
मेरा विदवास है कि यही सच्चा स्पष्टीकरण हैँ और मे समझता हू कि यह सिद्ध 
हो सकता है, यदि हम आर्यों की भाषा के विकास का अध्ययन करे, कि अवश्य 
भाषा उस अवस्था में से गुजरी है जो कि शब्दो के इस प्रकार के रहस्यमय तथा 
अध्यात्मपरक प्रयोग के लिये अद्भुत रूप से अनुकूल होती थी, जो शब्द कि वैसे 
अपने प्रचलित व्यवहार में एक सरल, निश्चित तथा भौतिक अर्थ को देते थे। 

यह म॑ पहिले ही वतला चुका हु कि तामिल शब्दों के मेरे सर्वप्रथम अध्ययन ने 
मुझे वह चीज प्राप्त करा दी थी जो कि प्राचीन सस्क्रतभाषा के उदगमो त्तथा 
उसकी बनावट का पता देनेवाला सूत्र प्रतीत होती थी और यह सूत्र मुझे यहा तक 
ले गया कि मे अपनी रुचि के मूल विषय आ्यंन तथा द्राविड भाषाओ में सबध' 
को विलकुल ही भूल गया और एक उससे भी अधिक रोचक विषय मानवीय भाषा 
के ही विकास के उद्गमो ओर नियमों के अन्वेषण' में तल्लीन हो गया। मुझे 
लगता है कि यह महान्‌ परीक्षा ही किसी भी सच्चे भाषाविज्ञान का सर्वप्रथम और 
मुख्य लक्ष्य होना चाहिये, न कि वे सामान्य बाते जिनमें कि भाषाविज्ञ विद्वानों ने 
अभीतक अपने-आपको वाघ रखा है। 

आधुनिक भाषाविज्ञान के जन्म के समय जो प्रथम आशाए इससे रूगायी थी 
उनके पूर्ण न होने के कारण, इसके सारहीन परिणामों के कारण, इसके एक “क्षुद्र 
कल्पनात्मक विज्ञान के रूप में आ निकलने के कारण, अब भाषा का भी कोई 
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विज्ञान है इस विचार को उपेक्षा की दृष्टि से देखा जाने लगा हैं और इसकी सभ- 
वनीयता ही से विलकुल इन्कार किया जाने लगा हूँ, यद्यपि इसके लिये युक्तिया 
बिलकुल अपर्याप्त है। यह मुझे असभवे प्रतीत होता हैँ कि इस प्रकार इसके 
अतिम रूप में इन्कार कर दिये जाने से सहमत हुआ जा सके। यदि कोई एक 
वस्तु ऐसी है जिसे कि आधुनिक विज्ञान ने सफलता के साथ स्थापित कर 
दिया हैं, तो वह है सपूर्ण पार्थिव वस्तुओं के इतिहास में विकास की प्रक्रिया 
तथा नियम का शासन। भाषा का गभीरतर स्वभाव कुछ भी हो, मानवीय 
भाषा के/ रूप में अपनी वाह्म अभिव्य॑क्तियों में यह एक सावयव रचना 
है, एक वृद्धि है, एक लौकिक विकास हैं। वस्तुत ही इसके अदर एक 
स्थिर मनोवैज्ञानिक तत्त्व है और इसलिये यह विशुद्ध भौतिक रचना की 
अपेक्षा अधिक स्वतत्र, लचकीली और ज्ञानपूर्वेक अपने-आपको परिस्थिति के 
अनुकूल कर लेनेवाली है, इसके रहस्य को समझना अपेक्षाकृत अधिक कठिन 
है, इसके घटको को केवल अपेक्षया अधिक सूक्ष्म तथा कम तीक्ष्ण विषलेषण- 
प्रणालियों द्वारा ही काबू किया जा सकता है। परतु नियम तथा प्रक्रिया मानसिक 
वस्तुओं में भोतिक वस्तुओं की अपेक्षा किसी हालत में कम नहीं होते, यद्यपि 
ऐसा है कि वहा वे अपेक्षाकत अधिक चचल और अधिक परिवर्तनशील प्रतीत होते 
है। भाषा के उद्यम और विकास के भी अवध्य ही कोई नियम और प्रक्रिया होने 
चाहियें। आवश्यक सूत्र और पर्याप्त प्रमाण यदि मिल जाय, तो वे नियम 
और प्रक्रिया पता लगाये जा सकते हे। मुझे प्रतीत होता हूँ कि सस्क्ृतभाषा में 
वह सूत्र मिल सकता हूँ, प्रमाण वहा तैयार रखे हैँ कि उन्हे खोज निकाला जाय । 

भाषाविज्ञान की भूल जिसने कि इस दिशा में अपेक्षाकृत अधिक सतोपजनक 
परिणाम पर पहुचने से इसे रोके रखा, यह थी कि इसने व्यवहृत भाषा के भोतिक 
अगो के विषय में भाषा के वाह्य शब्दरूपो के अध्ययन में ही और भाषा के मनो- 
वैज्ञानिक अगो के विषय में भी उसी प्रकार रचित शब्दी के, तथा सजातीय भाषाओों 
में व्याकरणसवघी विभक्तियो के, वाह्मय सवधो में ही अपने-आपको व्यापृत रखा,। 
परतु विज्ञान की वास्तविक पद्धति तो है, मूल तक जा पहुचना, गर्भ तक, घटनाओं 
के तत्त्वो तक तथा उनकी अवेज्षाकृत छिपी हुई विकासप्रक्रियाओ तक पहुच जाना । 


ट्‌ 
ः ण्‌ 


बेद-रहस्य 


बाह्य प्रत्यक्ष दृष्टि से हम स्थूल दृष्टि से दीखनेवाली तथा ऊपर-ऊपर की वस्तु 
को ही देख पायेंगे। घटनाओं के गभीर तत्त्वों को, उनके वास्तविक तथ्यो 
को ढूढ निकालने का सबसे अच्छा तरीका यह है कि उन छिपे हुए रहस्यों के अदर 
प्रवेश किया जाय जो कि घटनाओो के वाह्य रूप से ढके रहते है, पहले हुए-हुए उनके 
उस विकास के अदर घुसकर देखा जाय जिसके कि उनके ये वर्तमान परिसमाप्त 
रूप केवल गूढ तथा विकीणं निर्देशों को ही देते हैँ, अथवा समावनामों के अदर 
प्रवेश किया जाय जिनमें से आयी वे कुछ वास्तविकताए जिनको कि हम देखते है 
केवल एक सकुचित चुनाव होती है। यही प्रणाली यदि मानव-भाषा के प्राचीनरूपो 
में प्रयुक्त की जाय, तो केवल वही हमें एक सच्चे भाषा के विजान को दे सकती हूं । 

यह पूर्णतया सभव नही है कि इस लेखमाला के, जो कि स्वय ही छोटी-नसी हैं 
और जिसका असली विषय दूसरा है, एक छोटे-से अध्याय में उस कार्य के परिणामों 
को उपस्थित कर सकू जिसे कि मेने उपर्युक्त दिशा में करने का यत्त किया है *। 
में केवल सक्षेप से ही एक या दो विशिष्ट अग्रो का दिग्दर्शन करा सकता ह, जो कि 
सीधे तौर पर वैदिक व्याख्या के विषय पर छागू होते हें। और यहा में उनका 
उल्लेख केवल इसलिये करूगा ताकि मेरे पाठकों के मन में यदि कोई ऐसी धारणा 
हो जाय, तो उसका परिहार हो सके कि, मेने जो किन्‍्ही वैदिक शब्दों के प्राप्त 
अर्थों को स्वीकार नही किया है वह मेदे केवल उस वुद्धिपर्णं अटकल लगाने की 
स्वाघीनता का लाभ उठाया है जो कि आधुनिक भाप्ाविज्ञान के जहा बडे भारी 
आकर्षणो में से एक है, वहा साथ-ही-साथ उस भाषाविज्ञान की सबसे अधिक 
गभीर कमजोरियों में से भी एक है। 

मेरे अन्वेषणो ने प्रथम मुझे यह विश्वास करा दिया कि शब्द, पौधो की तरह, 
पशुओ की तरह, किसी भी अर्थ में कृत्रिम उत्पत्ति नहीं है, कितु उपचय है, वृद्धि 
हें, ध्वनि की सजीव वृद्धि हे और कोई बीजभूत ध्वनिया उनका आधार है। इन 
बीजभूत ध्वनियों से कुछ प्रारभिक मूलशब्द अपनी सततियो सहित विकसित होते 


*मेरा विचार है कि में इनपर एक पृथक ही पुस्तक में जो कि “आयरन भाषा 
के उद्गमो” के सबंध में होगी, चर्चा केरूगा। 
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वेद की भाषावैज्ञानिक पद्धति 


हैँ जिनकी परपरागत पीढिया चलती हे और जो जातियो में, वर्गों में, परिवारो में, 
चुने हुए गणों में, अपने-आपको व्यवस्थित कर लेते हे, जिनमेंसे कि प्रत्येक का एक 
साधारण शब्द-भण्डार तथा साधारण मनोवैज्ञानिक इतिहास होता है। क्योंकि 
भाषा के विकास पर अधिष्ठान करनेवाला तत्त्व है साहचर्यं-किन्ही सामान्य अभि- 
आ्ायो का, यह अधिक ठीक होगा, कि किन्‍्हीं सामान्य उपयोगिताओं का तथा 
ऐन्द्रियक मूल्यो का स्पष्ट विविक्त घ्वनियो के साथ साहचर्य, जो कि आदिकाल के 
मनुष्य के नाडीप्रधान' (प्राण-प्रधान) मन के द्वारा किया जाता था। यह साहचर्य 
की पद्धति भी किसी भी अर्थ में कृत्रिम नही वर्ल्कि स्वाभाविक होती थी और वह 
सरल तथा निश्चित मनोवैज्ञानिक नियमो से नियत्रित थी। 
अपनी प्रारम्भिक अवस्थाओ में भापषा-ध्वनिया उसे व्यक्त करने के काम में नहीं 
जाती थी जिसे कि हम विचार नाम से कहते हे इसकी अपेक्षा वे किन्ही सामान्य 
इद्वियानुभवों तथा भावावेश्ो के लिये श्ाव्दिक समकक्ष थी। भाषा की रचना 
करनेवाले ज्ञानतन्तु थे, न कि बुद्धि । वैदिक प्रतीको का प्रयोग करें तो 'अग्नि' 
और (वायु, न कि इंद्र, मानवीय भाषा के आदिम रचयिता थे। मन निकला 
है प्राण की तथा इन्द्रियानुभव की क्रियाओ में से। मनुष्य में रहनेवाली वृद्धि ने 
अपना निर्माण किया है, इन्द्रियकृत साहचर्यो तथा ऐन्द्रियक ज्ञान की प्रतिक्रियाओं 
के आधार पर। इसी प्रकार की प्रक्रियाद्वारा भाषा का बौद्धिक प्रयोग इद्रियानुभव- 
सम्वन्बची तथा भावावेशसम्वन्धी प्रयोग में से एक स्वाभाविक नियम के द्वारा 
विकसित हुआ हैं। शब्द जो कि अपनी प्रारम्भिक अवस्था में इद्रियानुभवों व 
अर्थों की अस्पष्ट सभावना से भरे प्राणप्रेरित आत्मनिस्सरण रूप थे, विकसित हो 
कर ठीक-ठीक वोद्धिक अर्थों के नियत्त प्रतीको के रूप में परिणत हो गये । 
फलत , शब्द प्रारम्भ में किसी निश्चित विचार के लिये नियत नही किया 
हुआ था। इसका एक सामान्य स्वरूप था, सामान्य गुण था, जो कि बहुत 
प्रकार से प्रयोग में लाया जा सकता था औौर इसीलिये बहुत से सम्भव अर्थों को दे 
सकता था। ओर अपने इस गुण' को तथा इसके परिणामों को यह अनेक स- 
जातीय घ्वनियो के साथ साझे में रखता था, इसमें अनेक सजातीय ध्वनिया भागी- 
दार होती थी। इसलिये सर्वप्रथम शब्दवर्गो ने, अनेक शब्दपरिवारों ने एक 
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वेद-रहस्य 


बाह्म प्रत्यक्ष दृष्टि से हम स्थूल दृष्टि से दीखनेवाली तथा ऊपर-ऊपर की वस्तु 
को ही देख पायेंगे। घटनाओमो के गभीर तत्त्वों को, उनके वास्तविक तथ्यों 
को दृढ़ निकालने का सबसे अच्छा तरीका यह है कि उन छिपे हुए रहस्यों के अदर 
अवेश किया जाय जो कि घटनाओ के बाह्य रूप से ढके रहते है, पहले हुए-हुए उनके 
उस विकास के अदर घुसकर देखा जाय जिसके कि उनके ये वर्तमान परिसमाप्त 
रूप केवल गूढ तथा विकीर्ण निर्देशों को ही देते हे, अथवा समावनाओं के अदर 
प्रवेश किया जाय जिनमें से आयी वे कुछ वास्तविकताए जिनको कि हम देखते है 
केवल एक सकुचित चुनाव होती हैं। यही प्रणाली यदि मानव-भाषा के प्राचीनरूपो 
में प्रयुक्त की जाय, तो केवल वही हमें एक सच्चे भाषा के विज्ञान को दे सकती है । 

यह पूर्णतया सभव नही है कि इस लेखमाला के, जो कि स्वयं ही छोटी-सी है 
और जिसका असली विपय दूसरा है, एक छोटे-से अध्याय में उस कार्य के परिणामों 
को उपस्थित कर सक्‌ जिसे कि मेने उपर्युक्त दिशा में करने का यत्न किया है *। 
मे केवल सक्षेप मे ही एक या दो विशिष्ट अगो का दिग्दर्शन करा सकता हू, जो कि 
सीधे तौर पर वैदिक व्यास्या के विपय पर लागू होते हे। और यहा में उनका 
उल्लेख केवल इसलिये करूगा ताकि मेरे पाठको के मन में यदि कोई ऐसी धारणा 
हो जाय, तो उसका परिहार हो सके कि, मेने जो किन्‍्ही वैदिक शब्दों के प्राप्त 
अर्थों की स्वीकार नही किया है वह मेने केवल उस बुद्धिपूर्ण अटकल लगाने की 
स्वाधीनता का लाभ उठाया है जो कि आधुनिक भाग्राविज्ञान के जहा बडे भारी 
आकरषंणों में से एक है, वहा साथ-ही-साथ उस भाषाविज्ञान की सबसे अधिक 
गभीर कमजोरियो में से भी एक है। 

मेरे अन्वेषणो ने प्रथम मुझे यह विद्वास करा दिया कि शब्द, पौधो की तरह, 
पशुओं की तरह, किसी भी अर्थ में कृत्रिम उत्पत्ति नहीं है, कितु उपचय हें, वृद्धि 
हैं, ध्वनि की सजीव वृद्धि हैं और कोई वीजभूत ध्वनिया उतका आधार है। इन 
बीजभूत ध्वनियो से कुछ प्रारभिक मूलद्व्द अपनी सततियो सहित विकसित होते 


*मेरा विचार हैं कि में इनपर एक पृथक्‌ ही पुस्तक में जो कि “आर्यन भाषा 
के उदगमो” के सबंध में होगी, चर्चा केरूगा। 
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वेद की भाषावैज्ञानिक पद्धति 


भेद के व्यक्तीकरण की ओर। यह प्रगतिश्सम्पन्न होती है विचारों में साहचर्य 
की प्रक्रियाओं के द्वारा, जो प्रक्रियाए सदा एकसी होती हे, सदा लौट-लौटकर 
आती हैँ और जिनमे (यद्यपि इसमें सन्देह नही कि ये भाषा को बोलनेवाले मनुष्य 
की परिस्थितियो तथा उसके वास्तविक अनुभवों के कारण ही बनती है, तो भी ) 
विकास के स्थिर स्वाभाविक नियम दिखलायी देते हैं। गौर आखिरकार नियम 
इसके अतिरिक्त और क्या है कि, यह एक प्रक्रिया है जो कि वस्तुओ की प्रकृति के 
द्वारा उनकी परिस्थितियों की आवश्यकताओ के उत्तर में निर्मित हुई हैँ और उनकी 
क्रियाए करने का एक स्थिर अभ्यास वन गयी हैं। 
भाषा के इस भूतकालीन इतिहास से कुछ परिणाम निकलते हे जो कि वैदिक 

व्यास्या की दुष्टि से अत्यधिक महत्त्व के है। प्रथम तो यह कि इन नियमो के ज्ञान 
के द्वारा जिनके अनुसार कि ध्वनि तथा अर्थ के सबध सस्क्ृतभाषा में बने हे तथा 
इसके शब्द-परिवांरो के एक सतर्क और सूक्ष्म अध्ययन के द्वारा बहुत हृद तक यह 
सभव हूँ कि पृथक्‌ शब्दों के अतीत इतिहास को फिर से प्राप्त किया जा सके। 
यह सभव हैं कि शब्द असल में जिन अर्थों को रखते हे उनका कारण वताया जा& 
__ सके, यह दिखाया जा सके कि किस प्रकार वे अर्थ भापाविकास की विविध अवस्थाओो 
में से गुजर कर वने हे, शब्द के भिन्न-भिन्न अर्थों में पारस्परिक सबन्ध स्थापित किया 
जा सके ओर इसकी व्याख्या की जा सके कि किस प्रकार विस्तृत भेद के होते हुए 
तथा कभी कभी उनके अथ्थं-मूल्यों में स्पष्ट विरोधिता तक होते हुए भी उसी शब्द 
के वे अर्थ हें। यह भी सम्भव हैँ कि एक निश्चित तथा वैज्ञानिक आधार पर शब्दों , 
के लुप्त अर्थ फिर से पाये जा सके औौर उन्हे उन साहचर्य के दृष्ट नियमो के प्रमाण 
हारा जिन्‍्होने कि प्राचीन आरयेन भाषाओं के विकास में काम किया है तथा स्वय 
शब्द की ही छिपी हुई साक्षी के द्वारा और इसके आसच्नतम सजातीय शब्द की 
समर्थन करनेवाली साक्षी के द्वारा प्रमाणित किया जा सके । इस प्रकार चैंदिक 
भापा के शब्दों पर विचार करने के लिये एक विल्कुल अस्थिर तथा आनुमानिक 
आधार पाने के स्थान पर हम विश्वास के साथ एक सुदृढ़ और भरोसे छायक 
आधार पर खडे होकर काम कर सकते है । 

५ स्वभावत , इसका यह अभिप्राय नहीं हूँ कि वयोकि एक वैदिक शब्द एक समय में 


घश 


वेद-रहस्य 


प्रकार की सामाजिक (सामुदायिक) पद्धति से अपना जीवन प्रारम्भ किया जिसमे 
कि उनके लिये सभव तथा सिद्ध अर्थों का एक सर्वमाधारण भडार था और उन 
अर्थों के प्रति सबका एक-सा सर्वसाधारण अधिकार था। उनका व्यक्तित्व 
किसी एक ही विचार को अभिव्यक्त करने के एकाधिकार में नही, किन्तु इससे 
कही अधिक उसी एक विचार के अभिव्यक्त करने के अपने छायामेद में प्रकट होता 
था। 

भाषा का प्राचीन इतिहास एक विकास है, जो कि शब्दों के इस सामाजिक 
(सामुदायिक) पद्धति के जीवन से निकलकर एक या अधिक वीद्विक अर्थो को 
रखने की एक वैयक्तिक सपत्तिः की पद्धति तक आने में हुआ हैं। अर्थ-विभाग 
का नियम पहले-पहलू बहुत लचकीला था, फिर वढकर दृढ हुआ, जबतक कि 
' शब्दपरिवार और अन्त में पृथक्‌ पुथक्‌ शब्द अपने ही द्वारा अपना निजी जीवन 
आरम्भ करने योग्य हो गये। भाषा की विल्कुल स्वाभाविक वृद्धि की अन्तिम 
अवस्था तब आती है जब कि, शब्द का जीवन जिस विचार का वह द्योतक है, 
उस विचार के जीवन के अधीन पूर्ण रूप से हो जाता है । क्योंकि भाषा की प्रथम 
अवस्था मे शब्द वैसी ही सजीव अथवा उससे भी अधिक सजीव शवित होता है, 
जैसा कि इसका विचार, ध्वनि अर्थ को निश्चित करती हैं। इसकी अन्तिम 
अवस्था में ये स्थितिया उलट जाती हे, सारा का सारा महत्त्व विचार को मिल जाता 
हैं, ध्वनि गौण हो जाती है। 

भाषा के प्रारम्भिक इतिहास का दूसरा विशिष्ट अग यह है कि पहिले-पहिल 
यह विचारो के सविशेष रूप से बहुत ही छोटे मडार को प्रकट करती हैं और ये अधिक 
से अधिक जितने सामान्य हो सकते है उतने सामान्य प्रकार के विचार होते है और 
सामान्यतया अधिक-से-अधिक मूतत होते है, जैसे कि प्रकाश, गति, स्पर्श, पदार्थ, 
विस्तार, शक्ति, वेग इत्यादि। इसके बाद विचार की विविधता में और विचार 
की निश्चितता में उत्तरोत्तर वृद्धि होती जाती हैं। यह वृद्धि द्वोती है सामान्य 
से विशेष की ओर, अनिदिचत*से निश्चित की ओर, भौतिक से मानसिक की ओर, 
भूत से अमूर्त की ओर, और सदृश वस्तुओ के विषय मे इन्द्रियानुभवो की अत्यधिक 
विविधता के व्यक्तीकरण से सदृश् वस्तुओ, अनुभवो, क्रियाओ के वीच निद्चित 
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भेद के व्यकतीकरण की ओर । यह प्रगतिश्सम्पन्न होती हैं विचारों में साहचर्य 
की प्रक्रियाओं के द्वारा, जो प्रक्रियाए सदा एकसी होती है, सदा लौट-लोटकर 
आती है कौर जिनमें (यद्यपि इसमें सन्देह नही कि ये भाषा को वोलनेवाले मनुष्य 
की परिस्थितियो तथा उसके वास्तविक अनुभवों के कारण ही बनती हे, तो भी ) 
विकास के स्थिर स्वाभाविक नियम दिखलायी देते हे। गौर आखिरकार नियम 
इसके अतिरिक्त और क्या हैं कि; यह एक प्रक्ष्या है जो कि वस्तुओं की प्रकृति के 
द्वारा उनकी परिस्थितियो की आवश्यकताओ के उत्तर में निरमित हुई हैं औौर उनकी 
क्रियाएं करते का एक स्थिर अभ्यास वन गयी है। 
भाषा के इस भूतकालीन इतिहास से कुछ परिणाम निकलते है जो कि वेदिक 

व्याख्या की दृष्टि से अत्यधिक महत्त्व के हे। प्रथम तो यह कि इन नियमो के ज्ञान 
के द्वारा जिनके अनुसार कि घ्वनि तथा अर्थ के सवध सस्क्ृतभाषा में बने है तथा 
इसके शब्द-परिवांरों के एक सतर्क और सूक्ष्म अध्ययन के द्वारा वहत हृद तक यह 
सभव है कि पृथक्‌ छब्दो के अतीत इतिहास को फिर से प्राप्त किया जा सके । 
यह सभव हैँ कि शब्द असल में जिन अर्थों को रखते हे उनका कारण बताया जा ५ 
_ सके, यह दिखाया जा सके कि किस प्रकार वे अर्थ भापाविकास की विविध अवस्थाओों 
में से गुजर कर वने हे, शब्द के भिन्न-भिन्न अर्थों मे पारस्परिक सवन्ध स्थापित किया 
जा सके और इसकी व्याख्या की जा सके कि किस प्रकार विस्तृत भेद के होते हुए 
तथा कभी कभी उनके अर्थ-मूल्यो में स्पप्ट विरोधिता तक होते हुए भी उसी शब्द 
के वे अर्थ हैं। यह भी सम्भव है कि एक निश्चित तथा वैज्ञानिक आधार पर शब्दो , 
के लुप्त अर्थ फिर से पाये जा सके और उन्हे उन साहचर्य के दृष्ट नियमो के प्रमाण 
द्वारा जिन्होने कि प्राचीन आर्यन भाषाओं के विकास में काम किया है तथा स्वय 
शब्द की ही छिपी हुई साक्षी के द्वारा और इसके आसन्नतम सजातीय शब्द की 
समर्थन करनेवाली साक्षी के द्वारा प्रमाणित किया जा सके । इस प्रकार वैदिक 
भाषा के शब्दों पर विचार करने के लिये एक बिल्कुल अस्थिर तथा आनुमानिक 
आधार पाने के स्थान पर हम विश्वास के साथ एक सुदुढ मौर भरोसे लायक 
आधार पर खड़े होकर काम कर सकते हे 

स्वभावत , इसका यह अभिप्नाय नही है कि क्योकि एक वैदिक शब्द एक समय में 


8. 
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शायद या अवश्य ही किसी विशेष अर्थ को रखता था, इसलिये वह अर्थ सुरक्षित 
रूप से वेद के असली मूलग्नन्य में प्रयुक्त किया जा सकता हैं। परल्तु हम यह 
अवश्य करते हैँ कि शब्द के एक यूक्तियुक्त अर्थ को मौर वेद मे उसका वही ठीक 
अर्थ है इसकी स्पष्ट समावना को स्थापित कर दें। शोप जो रह जाता हैं वह 
विषय है उन सन्दर्भों के तुलनात्मक अध्ययन का जिनमें कि वह झब्द माता है, 
और इसका कि प्रकरण में वह अर्थ निश्तर ठीक बैठता है या नही । मेने लगातार 
यह पाया है कि एक अर्थ जो कि इस प्रकार प्राप्त किया जाता है जहा कही भी लगा- 
कर देखा जाता है सदा ही प्रकरण को प्रकाशित कर देता है और दूसरी ओर मेने 
यह देखा कि सदा प्रकरण के द्वारा जिस अर्थ की माग होती है, वह ठीक बही अर्थ 
होता हैं जिसपर हमे शब्द का इतिहास पहुचाता हैं। नैतिक निश्चयात्मकता 
के लिये तो यह पर्याप्त आघार है, बिल्कुल निश्चयात्मकता के लिये चाहे न भी हो । 
दूसरे, भाषा का एक सविगेष अग अपने उद्गमकाल में यह था कि बहुत सारे 
भिन्न-भिन्न अर्थों को एक ही शब्द दे सकता था और साथ ही बहुत सारे शब्द ऐसे 
न्‍्थे जो कि एक ही विचार को देने के लिये प्रयुक्त होते थे। पीछे से यह उष्णदेशीय 
बहुतायत घटने छगी। वुद्धि अपनी निश्चयात्मकता की बढती हुई माग के साथ, 
मितव्ययता की बढती हुईं दृष्टि के साथ बीच में आयी । शब्दों की घारण-क्षमता 
उत्तरोत्तर कम होती गयी, और यह कम और कम सह्य होता गया कि एक ही 
विचार के लिये आवश्यकता से अधिक शब्द लगे हुए हो, एक ही शब्द के लिये 
, आवश्यकता से अधिक भिन्न-भिन्न विचार हो। इस विषय में एक बहुत बडी, 
यथपि अत्यधिक कठोर नहीं, परिमितता, इस माग के द्वारा नियमित होकर कि 
विभिन्नता का समर्याद वैभव होना ही चाहिये, साषा का अन्तिम नियम हो गयी । 
परन्तु सस्कृतभाषा इस विकास की अन्तिम अवस्थाओं तक पूर्ण रूप से कभी नही 
पहुंची, बहुत जल्दी ही यह प्राकृत भाषा के अन्दर विलीन हो गयी। इसके 
अधिक-से-अधिक उत्तरकालीन और अधिक-से-अधिक साहित्यिक रूप तक में एक 
ही शब्द के लिये अत्यधिक विभिन्न अर्थ पाये जाते हे, यह आवश्यकता से अधिक 
पर्यायों की सम्पत्ति से लदी हुई है। इसलिये आलकारिक प्रयोगो के लिये सस्कृतत- 
भाषा असाधारण क्षमता रखती है, जिसका कि किसी दूसरी भाषा में होना कठिन, 
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जवर्दस्ती से किया गया, तथा निराशाजनक रूप से कृत्रिम होगा गौर यह वात हैँ 
और भी विशेषतया इलेप-दृथर्थक अलकार-के लिये। 

फिर वेद की सस्क्ृत तो भाषा के विकास में और भी अधिक प्राचीन स्तर को 
सूचित करती है। अपने वाह्म रपो तक में किसी भी प्रथम वर्ग की भाषा की 
अपेक्षा यह अपेक्षाकृत कम नियत है, यह रूपो और विभक्तियों की विविधता 
से भरी पडी है, यह द्रव की तरह अस्थिर और आकार में जनिश्चित है, फिर भी 
अपने कारको तथा कालो के प्रयोग में यह'अत्यधिक सूक्ष्म है। यह अपने मनो- 
वैज्ञानिक या आध्यात्मिक पाइवे मे अभी नियमिताकार नही हुई है, यह बौद्धिक 
निशचयात्मकता के दृढ रुपो में जमकर अभी पूर्ण रूप से कठोर नहीं बनी है । 
वैदिक ऋषियों के लिये शब्द अब भी एक सजीव वस्तु है, उत्पादक निर्माणात्मक 
शक्ति की एक वस्तु हैं। अब भी यह विचार के लिये एक रूढिसकेत नहीं हैं, 
बल्कि स्वय विचारों का जनक और निर्माता है। यह अपने अदर अपनी मूल 
घातुओ की स्मृति को रखे हुए है, अवतक यह अपने इतिहास से अभिज्ञष है । 

ऋषियों का भाषा का प्रयोग शब्द के इस प्राचीन मनोविज्ञान के द्वारा शासित 
था। जव अग्रेजी भाषा में हम वुल्फ (५४०॥) या काउ' (0७) अब्द का 
प्रयोग करते हूँ तो हमें इनसे केवलमात्र वे पशु (भेडिया या गाय) अभिप्नेत होते 
हैं जिनके कि वाचक ये शब्द हूँ, हमें किसी ऐसे कारण का ज्ञान नही होता कि क्यो 
हमें अमुक ध्वनि अमुक विचार के लिये प्रयुक्त करनी चाहिये, सिवाय इसके कि 
हम कहे कि भाषा का स्मरणातीत अतिप्राचीन व्यवहार ऐसा ही चला जाता हैं; 
और हम इसे किसी दूसरे अर्थ या अभिप्राय के लिये भी व्यचहृत नही कर सकते, 
सिवाय किसी कृत्रिम भाषाशली के कौशल के तौर पर। परन्तु वैदिक ऋषि के 
ल्यि वुक' का अभिप्नाय था विदारक' और इसलिये इस अर्य के दूसरे विनियोगों 
में यह भेडियें का वाची भी हो जाता था, 'धेनु' का अर्थ था श्रीणयित्री' पालयित्री' 
और इसीलिये इसका अर्थ गाय भी था। परन्तु मौलिक और सामान्य अर्थ मुख्य 
है, निप्पन्न और विशेष अर्थ गौण हैें। इसलिये सूक्‍त के रचयिता के लिये यह्‌ 
सभव था कि वह इन सामान्य शब्दों को एक बड़ी रूचक के साथ प्रयुक्त करे, कभी 
वह भेडिये या गाय की प्रतिमा को अपने सामने रखे, कमी इसका प्रयोग अपेक्षाकृत 
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अधिक सामान्य अर्थ की रगत देने के लिये करे, कभी वह इसे उस आध्यात्मिक 
विचार के लिये जिसपर कि उसका मन काम कर रहा हैं केवल एक रूढिसकेत के 
तौर पर रखे, कभी प्रतिमा को दृष्टि से स्वंधा ओझल कर दे। प्राचीन भाषा के 
इस मनोविज्ञान के प्रकाश्ञ में ही हमने वैदिक प्रतीकवाद के अद्भुत अछकारो को 
समझना है, जैसा कि;ऋषियो ने उन्हे प्रयुक्त किया है, उनतक को जो कि अत्यधिक 
सामान्य और मूर्त प्रतीत होते हैं। यही रूप हैँ, जिसमें कि इस प्रकार के शब्द जैसे 
कि “घृतम्‌” घी, “सोम” पवित्र सुरी, तथा अन्य बहुतसे छाब्द प्रयुक्त किये 
गये है । 

इसके अतिरिक्त, एक ही शब्द के भिन्न अर्थो के वीच में विचार के द्वारा बनाये 
गये विभाग उसकी अपेक्षा बहुत कम भेदात्मक होते थे जैसे कि आधुनिक बोलचाल 
की भाषा में। अग्रेजी भाषा में 'फ्लीट” (9]९९() जिसका अर्थ कि जहाजो का 
बेडा हैं और 'फ्लीट” (7766४) जिसका अर्थ तेज है, दो भिन्न-भिन्न शब्द हे, 
जब हम पहले अर्थ में 'फ्लीट” का प्रयोग करते हे तव हम जहाज की गति की 
तेजी को विचार में नही लाते, नाही जब हम इस छब्द को दूसरे अर्थ में प्रयुक्त करते 
हैं तो उस समय हम समुद्र में जहाज के तेजी के साथ चलने को ध्यान में लाते हे । 
परन्तु ठीक यही बात है जो कि भाषा के वैदिक प्रयोग में प्राय होती है। 'भग' 
जिसका अर्थ आनन्‍्द' है और “भग” जिसका अर्थ 'भाग' हैं, वैदिक मन के लिये दो 
भिन्न-भिन्न दब्द नही हे, परन्तु एक ही शब्द है जो इस प्रकार विकसित होते-होते 
दो भिन्न-भिन्न अर्थों में प्रयुक्त होने लूग पडा हैं। इसलिये ऋषियों के लिये यह 
आसान था कि वे इसे दोनो में से किसी एक अर्थ में प्रयुक्त करे और साथ में उसके 
पृष्ठ में दूसरा अर्थ भी रहे और वह इसके प्रत्यक्ष वाच्यार्थ को अपनी रगत देता 
रहे अथवा यहा तक हो सकता था कि इसे वे किसी एकत्रीकृत अथ के अलकार 
हारा एक ही समय एकसमान दोनो अर्थों में प्रयुक्त करे । “चमस्‌” का अर्थ 
था भोजन परन्तु साथ ही इसका अर्थ आनन्द, सुख' भी होता था, इसलिये 
ऋषि इसका प्रयोग इस रूप में कर सकते थे कि, असस्क्ृत मन के लिये इससे 
केवल उस भोजन का ग्रहण हो जो कि यज्ञ में देवताओं को दिया जाता था, पर 
दीक्षित के लिये इसका अर्थ हो आनन्द, भोतिक चेतना के अदर प्रविष्ट होता हुआ 


७२ 


वेद की भाषावैज्ञानिक पद्धति 


दिव्य सुख का आनन्द, और इसके साथ हो यह सोम-रस के रूपक की ओर,सकेत 
करता हो, जो कि एकसाथ देवो का भोजन तथा आनद का वैदिक ज्रतोक 
दोनो हैं। 
हम देखते हे कि भाषा का इस प्रकार का प्रयोग वैदिक मत्रो की वाणी में सर्वत्र 
प्रधानरूप से पाया जाता हैं। यह एक वडा अच्छा उपाय था जिसके हारा कि 
प्राचीन रहस्यवादियो ने अपने कार्य की कठिनाई को दूर कर पाया था । सामान्य 
पूजक के लिये अग्नि! का अभिप्राय केवलमात्र वैदिक आग का देवता हो सकता 
था, या इसका अभिप्राय भौतिक प्रकृति में काम करनेवाला ताप या प्रकाश का 
तत्त्व हो सकता था अथवा अत्यत अज्ञानी मनुष्य के लिये इसका अर्थ केवल एक 
अतिमानुप व्यक्तित्व हो सकता था जो कि घनदौलत देनेवाले', मनुप्य की कामना 
को पूर्ण करनेवाले, इस प्रकार के अनेक व्यक्तित्वो में एक है। पर उनके लिये, 
इससे क्या सूचित होता, जो कि एक गभीरतर विचार के, देव (परमेश्वर) के 
आध्यात्मिक व्यापारो के योग्य थे ” इस कार्य की पूर्ति यह शब्द स्वय कर देता 
हैं। क्योकि अग्ति' का अर्थ होता था 'वलवान्‌”, इसका अर्थ था “चमकीला” 
या यह भी कह सकते हैँ कि शक्ति, तेजस्विता । इसलिये यह जहा कही भी 
आये, आसानी से दीक्षित को प्रकाशमय शक्ति के विचार का स्मरण करा सकता 
था, जो कि लोको का निर्माण करती हे और जो मनृष्य को ऊचा उठाकर 
सर्वोच्च को प्राप्त करा देती है, महान्‌ कर्म का अनुष्ठाता है, मानव-यज्ञ का 
पुरोहित हैं । 
और श्रोता के मन में यह कैसे बवेठता कि ये सव देवता एक ही विश्वव्यापक देव 
के व्यक्तितत्व है ? देवताओ के नाम, अपने अर्थ में ही, इसका स्मरण कराते है कि 
वे केवल विशेषण हे, अर्थंसूचक नाम हे, वर्णन हे न कि किसी स्वततन्न व्यवित के 
वाचक नाम। मित्र देवता प्रेम और सामजस्य का अविपति है, भग सुखोपभोग 
का अधिपति हैं, सुर्य प्रकाश का अधिपति है, वरुण हैँ उस देव की सर्वृव्यापक विद्या- 
लूता और पवित्रता जो कि जग्रतू को घारण तथा पूर्ण करती है। सत्‌ तो 
एक ही हूँ', ऋषि दीघेतमस्‌ कहता है, पर सत लोग उसे भिन्न-मिन्न रूपो में प्रकट 
करते हूँ, वे इन्द्र! कहते है, वरुण” कहते हैं, 'मित्र' कहते है, अग्नि' कहते हे, 
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वे इसे 'अग्नि' नाम से पुकारते है, 'यम' नाम से, 'मातरिश्वा' नाम से ।/ वेदिक 
ज्ञान के प्राचीनतर काल मे दीक्षित इस स्पप्ट स्थापना की आवश्यकता तही रखता 
था। देवताओं के नाम स्वय ही उसे अपने अर्थ बता देते थे और उसे उस महान्‌ 
आधारभूत सत्य का स्मरण कराये रहते थे जो कि सदा उसके साथ रहता था । 

परतु बाद के युगो में यह्‌ उपाय ही, जो कि ऋषियो द्वारा प्रयुक्त किया गया 
था, वैदिक ज्ञान की सुरक्षा के प्रतिकूल पड गया। क्योकि भाषा ने अपना 
स्वरूप वदल लिया, अपनी प्रारभिक लचक को छोड दिया, अपने पुराने परिचित 
अर्थों को उतारकर रख दिया, दाब्द सकुचित हो गया और सिकुडकर वह अपने 
अपेक्षाकृत वाह्य तथा स्थूल अर्थ मे सीमित हो गया। आनद का अमृत-रस- 
पान भुला दिया जाकर भौतिक ह॒वि प्रदान मात्र रह गया, 'घृत' का रूपक केवल 
गायाशास्त्र के देवताओं के तृप्ति के लिये किये जानेवाले स्थूछ निपेक का ही स्मरण 
कराने लूग गया, आग के और बादल के तथा आधघी के देवता केवलमात्र ऐसे देवता 
रह गये, जिनमें कि भोतिक शक्ति और वाह्म प्रताप के सिवाय और कोई शक्ति 
नहीं बची। अक्षरार्थ मात्र प्रचलित रहे, जब कि प्राणरूप असली अर्थो को 
भुला दिया गया। भ्रतीक, वैदिक वाद का शरीर बचा रहा, पर ज्ञान की आत्मा 
इसके अदर से निकल गयी । 


*इन्त्ं सित्र वरुणमस्निमाहुरयों दिव्यः स सुपर्णों गरुत्मान्‌। 
एक सहिप्ना बहुधा वदन्त्यग्नि यम मातरिश्वानमाहु. ७ (ऋ०१।१६४।४६) 
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अग्नि ओर सत्य 


ऋग्वेद अपने सब भागों में एकवाक्यता रखता हैं। इसके दस मण्डलो में से 
हम कोई-सा ले, उसमें हम एक ही तत्त्व, एक ही विचार, एक-से जलूकार गौर 
एक ही से वाक्याश पाते हें। ऋषिगण एक ही सत्य के द्रष्टा हैं और उसे अभि- 
व्यक्त करते हुए वे एक समान भाषा का प्रयोग करते हे। उनका स्वभाव और 
व्यक्तित्व भिन्न-भिन्न है, कोई-कोई अपेक्षया अधिक समृद्ध, सूुक्ष और गभीर 
अर्थों में वैदिक प्रतीकवाद का प्रयोग करने की प्रवृत्ति रखते हे, दूसरे अपने 
आत्मिक अनुभव को अधिक सादी और सरल भाषा में प्रकट करते है, जिसमें विचारो 
का उर्वरपन, कवितामय अलकार की अधिकता या भावों की गभीरता और 
पूर्णता अपेक्षया कम होते है । अधिकतर एक ऋषि के सृकत विभिन्न प्रकार के हे, 
वे अत्यधिक सरलता से लेकर बहुत ही महान्‌ अर्थगौर॒व तक ख्खलावद्ध हैं। अथवा 
एक ही सूक्‍त में चढाव-उतार देखने में आते हे, वह यज्ञ के सामान्य प्रतीक की 
विलकुल साधारण पद्धतियो से शुरू होता हैँ गौर एक सघन तथा जटिल विचार 
तक पहुच जाता हैं। कुछ सूक्‍त बिलकुल स्पष्ट हूँ और उनकी भाषा लगभग 
आधघुनिक-सी हूँ, दूसरे कुछ ऐसे हैँ जो पहले-पहल अपनी दीखनेवाली विचित्रसी 
अस्पष्टता से हमें गडबड में डाल देते है। परतु वर्णनशैली की इन विभिन्नताओं 
से आध्यात्मिक अनुभवों की एकता का कुछ नही विगडता, न ही उनमें कोई ऐसा 
पेचीदापन हैं जो कि नियत परिभाषाओ और सामान्य सूत्रों के ही कही बदल 
जाने के कारण आता हो। जैसे मेघातिथि काण्व के गीतिमय स्पष्ट वर्णनों में 
वैसे ही दीघंतमस्‌ औचश्य की गभीर तथा रहस्यमय हौली मे, और जैसे वसिष्ठ की 
एकरस समस्व॒रताओं में दैसे ही विश्वामित्र के प्रभावोत्यादक शक्तिशाली सूक्‍तो 
में हम ज्ञान की वही दृढ स्थापना और दीक्षितो की पवित्र विधियों का वही सतकंता- 
युक्त अनुव्तेन पाते है। 
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वैदिक रचनाओ की इस विशेषता से यह परिणाम निकलती हैं कि, व्याख्या 
की वह प्रणाली भी जिसका कि मेने उल्लेख किया है एक हो ऋषि के छोटे-से मूक्त- 
समुदाय के द्वारा वैसी ही अच्छी तरह उदाहरण देकर पुप्ट की जा सकती है जैसे 
कि दसो मण्डलो से चुनकर इकट्ठे किये हुए कुछ सूक्‍तो के द्वारा। यदि मेरा 
प्रयोजन यह हो कि व्यरुथा की अपनी इस शैली को जिसे म॑ दे रहा हू इतनी अच्छी 
तरह स्थापित कर दू कि इसपर किसी प्रकार की आपत्ति की कोई समावना न 
रहे, तो इससे कही वहुत अधिक व्योरेवार और बडे प्रयत्त की आवद्यकता होगी । 
सारे-के-पारे दसो मण्डलो की एक आलोचनात्मक परीक्षा अनिवार्य होगी। 
उदाहरण के लिये, वैदिक पारिभाषिक शब्द 'ऋतम्‌', सत्य, के साथ में जिस भाव 
को जोडता हू अथवा प्रकाश की गौओ के प्रतीक की में जो व्यास्या करता हू उसे 
ठीक सिद्ध करने के लिये मेरे लिये यह आवश्यक होगा कि में उन सभी स्थलो को, 
चाहे वे किसी भी महत्त्व के हो, उद्धृत करू जिन में सत्य का विचार अथवा गौ 
का अलकार आता है और उनकी आशय व प्रकरण की दृष्टि से परीक्षा करके अपनी 
स्थापना की पुष्टि करू। अथवा यदि में यह सिद्ध करना चाहू कि वेद का इन्द्र 
असल में अपने आध्यात्मिक रूप मे प्रकाशयुक्त मन का अधिपति है, जो प्रकाड़- 
युक्त मन 'द्यो' या आकाश द्वारा निरूपित किया गया है, जिसमें तीन प्रकाशमान 
लोक, 'रोचना' हे, तो मुझे उसी प्रकार से उन सूक्‍तो की जो इन्द्र को सबोधित किये 
गये हे ओर उन सन्दर्भों की जिनमें वेदिक लोक-सस्थान का स्पष्ट उल्लेख मिलता 
हैं, परीक्षा करनी होगी। और वेद के विचार ऐसे परस्पर-अधित और अन्यो- 
व्याश्रित हे कि केवल इतना करना भी पर्याप्त नही हो सकता, जबतक कि अन्य 
देवताओं की तथा अन्य महत्त्वपूर्ण आध्यात्मिक परिभाषाओं की जिनका कि 
सत्य के विचार के साथ कुछ सम्बन्ध हैँ और उस मानसिक प्रकाश के साथ सम्बन्ध 
है जिसमें से गुजरकर मनुष्य उस सत्य तक पहुच पाता है, कुछ आलोचनात्मक 
परीक्षा न कर ली जाय । में अच्छी तरह समझता हू कि इस प्रकार का 
अपनी स्थापना को प्रमाणित करने का कार्य किये जाने की आवश्यकता हैं और 
वैदिक सत्य पर, वेद के देवताओं पर, तथा वैदिक प्रतीको पर अपने अनुशीलन 
लिखकर इसे पूरा करने की मे आशा भी रखता है। परन्तु उस उद्देश्य के 
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लिये किया गया प्रयत्त इस कार्य की सींमा से बिल्कुल बाहर का होगा जिसे कि 
इस समय मेने अपने हाथ में लिया हैं और जो केवल यही तक सीमित हैँ कि, 
में अपनी प्रणाली का सोदाहरण स्पष्टीकरण करू और मेरी कल्पना से जो 
परिणाम निकलते हैँ उनका सक्षिप्त वर्णन करू । 

अपनी प्रणाली का स्पष्टीकरण करने के लिये में चाहता हू कि प्रथम मण्डरू 
के पहले ग्यारह सूक्‍त में लू और दिखाऊ कि, किस प्रकार से आध्यात्मिक व्याख्या 
के कुछ केन्द्रभूत विचार किन्‍्ही महत्त्वपूर्ण सदर्भों मे से या अकेले सूक्‍तो में से 
निकलते हैँ और किस प्रकार गम्भीरतर विचार-शैली के प्रकाश में उन सन्दर्भो 
के आसपास के प्रकरण और सूकतो का सामान्य विचार एक बिल्कुल नया ही रूप 
घारण कर लेते हे। 

ऋग्वेद की सहिता, जैसी कि हमारे हाथ में है, दस भागों में या मण्डलो में 
अमवबद्ध हैं। इस क्रमविभाजन में दो प्रकार का नियम दिखायी देता है। इन 
मण्डलो में से ६ मण्डल ऐसे हे, जिनमें प्रत्येक के सूक्‍तो का ऋषि एक ही है, या 
एक ही परिवार का है। इस प्रकार दूसरे मण्डल में मुख्य कर गृत्समद ऋषि 
के सूक्‍त है, ऐसे ही तीसरे और सातवे मण्डल के सूकतो के ऋषि क्रम से ख्यातनामा 
विश्वामित्र और वश्िष्ठ है। चौथा मण्डल वामदेव ऋषि का तथा छठा भार- 
दाज का है। पाचवा अन्रि-परिवार के सूक्‍तो से व्याप्त है। इन मण्डलो में 
से प्रत्येक में अग्नि को सवोधित किये गये सूकत सबसे पहिले इकट्छे करके रख 
दिये गये हे, उसके वाद वे सूक्‍त आते हे, जिनका देवता इंद्र है, अन्य देवता बृह- 
स्पति, सूर्य, ऋमव , उपा आदि के आवाहनो से मण्डरू समाप्त होता है। नवा 
मण्डल सारा ही अकेले सोमदेवता को दिया गया है। पहले, आठवे और दसवे 
मण्डल में भिन्न-भिन्न ऋषियों के सृकतो का सम्रह है, परन्तु प्रत्येक ऋषि के सूक्‍त 
सामान्यत उनके देवताओं के क्रम से इकट्ठे रखे गये है, सबसे पहले अग्नि आता 
है, उसके पीछे इंद्र और अन्त में अन्य देवता। इस प्रकार प्रथम मण्डल के प्रा- 
रम्भ में विश्वामित्र के पुत्र मबुच्छन्दसू ऋषि के दस सूक्‍त है और ग्यारहवा युक्त 
जेतू का है, जो मधुच्छन्दस्‌ का पुत्र है। फिर भी यह अन्तिम सूकत शैली, प्रकार 
और भाव में उन दस के जैसा ही है, जो इससे पहिले आये हैँ और इसलिये इन 
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ग्यारहो सक्‍तो को इकट्ठा मिलाकर उन्हे एक ऐसा सूक्‍तसमुदाय समझा जा 
सकता है जो भाव और भाषा में एकसा हैं । , 

इन वैदिक सूक्‍तो को क्रमवद्ध करने में विचारों के विकास का भी कोई नियम 
अवश्य काम कर रहा है। प्रारम्भ के मण्डल का रुप ऐसा रखा गया प्रतीत होता 
है कि, अपने अनेक अगो में वेद का जो सामान्य विचार है, वह निरन्तर अपने 
आपको खोलता चले, उन प्रतीको की आड में जो कि स्थापित हो चुके है और 
उन ऋषियों की वाणी द्वारा जिनमें प्राय सभी को विचारक और पविन्न गायक 
का उच्च पद प्राप्त हैं और जिनमें से कुछ तो वैदिक परम्परा के सब से अधिक 
यशस्वी नामो में से हे। न ही यह अकस्मात्‌ हो सकता है कि दसवे या अन्तिम 
भण्डल में जिसमे ऋषियों की अधिक विविधता भी पायी जाती है, हमे वैदिक 
विचार अपने अन्तिम विकसित रूपो में दिखाई देता हैँ गौर ऋग्वेद के उन सूक्‍तो 
में से जो कि भाषा की दृष्टि से अधिक-से-अधिक आधुनिक हें, कुछ इसी मण्डल 
में हें। पुरुष-यज्ञ का सूकत और सुष्टिसम्बन्धी महान्‌ सूक्‍त हम इसी मण्डल 
में पाते है। इसीमें आधुनिक विद्वान्‌ भी यह समझते हे कि उन्होने वैदान्तिक 
दर्शन का, ब्रह्मगाद का, मूल उद्भव खोज निकाला है। 

कुछ भी हो, विद्ववामित्र के पुत्र तथा पौन्र के ये सूक्त जिनसे ऋग्वेद प्रारम्म 
होता है आश्चर्यजनक उत्कृष्टता के साथ वैदिक |समस्वरता के प्रथम मुख्य स्वरो 
को तिकालते हे। अग्नि को सम्बोधित किया गया पहला सृकत सत्य के केन्द्र- 
भूत विचार को प्रकट करता है और यह विचार दूसरे व तीसरे सुकतो मे और भी 
दृढ हो जाता है, जहा कि अन्य देवताओं के साथ में इद्र का आवाहन किया 
गया है। शेष आठ सूकतो में जिनमें अकेला इन्द्र देवेता है, एक (छठे ) को छोड- 
कर जहा कि वह मरुतो के साथ मिल गया है, हम सोम और गौ के प्रतीको को 
पाते हैं, प्रतिवन्धक वृत्र को और इन्द्र के उस अपने महान्‌ कृत्य को पाते है जिसमें 
वह मनुष्य को भ्रकाश की ओर ले जाता है और उसकी उन्नति में जो विघ्न आते 
है उन्हें हटाकर परे फेंक देता है। इस कारण ये सक्‍त वेद की अध्यात्मपरक 
व्याख्या के लिये निर्णयकारक महत्त्व के हें। 

अरिनि के सूक्‍त में, पाचवी से लेकर नौवी के पहले तक, ये चार ऋचार्ये हैं, जिन- 
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में आध्यत्मिक जाशय बडे वल के साथ औौर बडी स्पष्टता के साथ प्रतीक के आवरण 
को पार करके बाहर निकल रहा हैं। 

अग्निहोता कविक्रतुः सत्यब्चित्रश्नवस्तम ! 

देवो देवेमिरा ग्रमत्‌ ॥ 

यदड्भ वाशुपे त्वमग्ने भद्रं करिष्यसि। 

तवेत्तत्‌ सत्यमड्रिर 0 

उप त्वाग्ने विवेदिवे दोषावर्स्तधिया वयम्‌। 

नमो भरनन्‍्त एससि॥ 

राजन्तमध्वराणा गोपामृतस्य दीदिविम्‌। 

वर्धमानं स्वे दमे ॥ 

इस सदर्भ में हम पारिभाषिक द्वब्दों की एक माला पाते हे जिसका कि सीधा ही 
एक अध्यात्मपरक आशय है, अथवा वह स्पष्ट तौर से इस योग्य है कि उममें से 
अध्यात्मपरक आशय निकल सके ओर इस शब्दावलि ने अपनी इस रगत से सारे- 
के-सारे प्रकरण को रगा हुआ है। पर फिर भी सायण इसकी विशुद्ध कर्मकाण्ड- 
परक व्याख्या पर ही आग्रह करता है और यह देखना भजेदार है कि वह इसतक 
कैसे पहुचता है। पहले वाक्य में हमें कवि' शब्द मिलता है जिसका अर्थ द्रष्टा 
हू और यदि हम तु! का अर्थ यज्ञ-कर्मे ही मान ले तो भी परिणामत इसका अभि- 
प्राय होगा-मग्नि, वह ऋत्विज्‌ जिसका कि कर्म या यज्ञ द्रष्टा का हैं।” और 
यह ऐसा अनुवाद है जो तुरन्त यज्ञ को एक प्रतीक का रुप दे देता है और अपने- 
आपमें इसके लिये पर्याप्त हैं कि वेद को और भी गम्भीर रूप से समझने में बीज 
का काम दे सके । सायण अनुभव करता हूँ कि उसे इस कठिनाई को जिस किसी 
प्रकार से भी परे हटाना चाहिये और इसलिये वह कवि' मे जो दृपष्टा का भाव हैं, 
उसे छोड देता हैं और इसका एक दूसरा ही नया सा अप्रचलित अर्थ कर देता है” । 
जागे फिर वह व्याख्या करता हैँ कि अग्नि! सत्य है, सच्चा है, क्योकि वह यज्ञ 
के फल को अवष्य देता है। शव! का अनुवाद सायण करता है “कीति”, 
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उन सव स्वाभाविक निद्देशो की उपेक्षा की है जिनके लिये ऋषि की भाषा हमपर 
दवाव डालती है। 
तो अब हमे इस सिद्धात को छोडकर इसके स्थान पर दूसरे सिद्धात का अनुसरण 
करना चाहिये। और ईइवर-प्रेरित मूल वेद के शब्दों को उनका जो आध्यात्मिक 
मूल्य है, वह उन्हें पूर्ण रूप से देना चाहिये! ऋतु का अर्थ संस्कृत में कर्म या 
क्रिया है, विशेषकर यह कर्म यज्ञ के अर्थों में, परन्तु इसका अर्थ वह शक्ति या वल 
(ग्रीक क्रटोस (९7509) भी होता है जो कि क्रिया को उत्पन्न करने में समर्थ 
हो। आध्यात्मिक रूप में यह शक्ति जो क्रिया मे समर्थ होती है, सकलल्‍्प है। 
इस शब्द का अर्थ मन या बुद्धि भी हो सकता है और सायण स्वीकार करता 
कि इसका एक सभव अर्थ विचार या ज्ञान भी है। “्रवस्‌' का श्ाब्दिक अर्थ 
सुनना है ओर इस मुख्य अथे से ही इसका आनुपगिक अर्थ 'कीर्ति' लिया गया है । 
पर अध्यात्मरूप से, इसमें जो सुनने का भाव है वह सस्क्ृत में एक दूसरे ही भाव 
को देता हैँ, जिसे हम श्रवर्ण, श्रुति', श्रुत-ईइवरीय ज्ञान या वह ज्ञान जो 
अस्त प्रेरणा से आता है-में पाते हें। दृष्टि! और “शुति', दर्शन बोर श्रवण, 
स्वत प्रकाश और अन्त स्फुरणा ये उस अतिमानस सामथ्यं की दो शक्तिया हे 
जिसका सबंध सत्य के, ऋतम्‌' के प्राचीन वैदिक विचार से हैं। कोपकारो ने 
“अवस्‌' शब्द को इस अर्थ में नही दिखाया है, परतु वैदिक ऋचा, एक वैदिक सूक्‍्त, 
वेद के ईश्वरप्रेरित शब्द' इस अर्थ में यह शब्द स्वीकार किया गया है। इससे 
यह स्पष्ट प्रतीत होता है कि किसी समय में यह शब्द अन्त प्रेरित ज्ञान के या किसी 
ऐसी वस्तु के भाव को देता था जो कि अन्त स्फुरित हुई हो, चाहे वह शब्द हो या 
ज्ञान हो। तो इस अं को, कम-से-कम अस्थायी तोर पर ही सही, हमें उपस्थित 
सदर्भ में लगाने का अधिकार है, क्योकि दूसरा कीर्ति का अर्थ इस प्रकरण में 
विलकुल असगत और निरणथेक रूगता है। फिर नमस्‌ शब्द का भी आध्यात्मिक 
आदय लेना चाहिये, क्योकि इसका ज्ाव्दिक अथे है “नीचे झुकता” और इसका 
प्रयोग देवता के प्रति की गयी सत्कारसूचक नम्नता की क्रिया के लिये होता हैं ज़ो 
कि भौतिक रूप से शरीर को दण्डवत्‌ करके की जाती हैं। इसलिये जब ऋषि 
“विचार द्वारा अग्ति के लिये नम घारण करने” की बात कहता है तो इसपर हम 
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मुश्किल से ही सदेह कर सकते हे कि वह नमस्‌” को आध्यात्मिक तौर पर आच्तरिक 
नमस्कार के, देवता के प्रति हृदय से नत हो जाने या आत्म-समर्पण करने के अर्थ 
में प्रयोग कर रहा है। 

तो हम उपर्युक्त चार ऋचाओ का यह अर्थे पाते हे- 

“अग्नि, जो यज्ञ का होता है, कर्म के प्रति जिसका सकल्प द्वष्टा का सा है, जो 
सत्य है, नानाविध अन्त प्रेरणा का जो महाधनी है, वह देव देवी के साथ आवे ।” 

“वह भलाई जो तू हवि देनेवाले के लिये करेगा, वही तेरा वह सत्य है, हे अगिर ! ” 

“तेरे प्रति दिन-प्रतिदिन, है अग्ने ! रात्रि में और प्रकाश में, हम विचार के 
द्वारा अपने आत्म-समर्पण को घारण करते हुए आते है।" 

“देरे प्रति, जो तू यज्ञो में देदीप्यमान होता है (या जो यज्ञों पर राज्य करता 
है), सत्य का और इसकी ज्योति का सरक्षक है, अपने घर मे बढ रहा है ।” 

हमारे इस अनुवाद में यह त्रुटि है कि हमें सत्यम' और ऋतम्‌' दोनोंके लिये 
एक ही शब्द प्रयुक्त करना पडा है, जव कि, जैसे कि हमें सत्यम्‌ ऋतम्‌ वृहत्‌” इस 
सूत्र मे देखने से पत्ता चलता है, वैदिक विचार में इन दोनो शब्दों के ठीक-ठीक 
अर्थ में मतर था। अस्तु। 

तो फिर यह अग्निदेवता कौन है जिसके लिये ऐसी रहस्यमयी तेजस्विता की 
भाषा प्रयुक्त की गयी है, जिसके साथ इतने महान्‌ और गरभीर कार्यों का सवध 
जोडा गया है ” यह सत्य का सरक्षक कौन हूँ जो अपने कार्य में इस सत्य का 
प्रकाशरूप है, कर्म में जिसका सकल्प एक ऐसे द्रप्टा का सकल्प है जो अपनी नाना 
प्रकार से विविध अन्त प्रेरणाओं पर शासन करनेवाली दिव्य वृद्धि से युक्त है ? 
वह सत्य क्या वस्तु हैँ जिसकी वह रक्षा करता हैं ? और वह भद्र क्या है जिसे वह 
उस ह॒वि देनेवाले के लिये करता है जो उसके पास सदा दिनरात विचार में ह॒वि- 
रूप से नमन और आत्म-समर्पण को घारण किये हुए आता हूँ ? क्या यह सोना हैं 
और घोडे है और गोए है, जिन्हे वह्‌ छाता हैं, अथवा यह कोई अधिक दिव्य 


यह यज्ञ की अग्नि नही है जो इन सब कार्यो को कर सके, न ही वह कोई भौतिक 
ज्वाला अथवा भौतिक ताप और प्रकाञ् का कोई तत्त्व हो सकता हैं। तो भी 
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सर्वेत्र यज्ञिय अर्नि के प्रतीक का अवऊूवन किया गया है।यह स्पष्ट है कि हमारे 
सामने एक रहस्यमय प्रतीकवाद है, जिसमे अग्नि, यज्ञ, होता, ये सव एक गभीरतर 
शिक्षण के केवल वाह्य अलकारमात्र हैं जौर फिर भी ऐसे अलकार जिनका अव- 
लव॒न करना और निरतर अपने सामने रखना आवश्यक समझा गया था । 

उपनिपदो की प्राचीन वैदान्तिक शिक्षा में सत्य का एक विचार देखने में 
आता हैं जो अधिकतर सूत्रो के द्वारा प्रकट फिया गया हैँ और वे सूत्र वेद की 
ऋचाओ में से लिये गये हे, जैसे कि एक वावय जिसे हम पहले ही उद्धृत कर चुके 
है, यह है 'सत्यम्‌ ऋतम्‌ वृहत्‌”-सच,, ठीक और महान्‌। वेद में इस सत्य के 
विषय में कहा गया है कि यह एक मार्ग है जो सुख की ओर ले जाता है, अमरता 
की ओर के जाता हैं। उपनिपदों मे भी यही कहा हैं कि सत्य के मार्ग द्वारा ही 
सन्त या द्रष्टा, ऋषि या कवि पार पहुचता हैं। वह असत्य को पार कर लेता 
है, मर्त्य अवस्था को पार करके अमर सत्ता में पहुच जाता है। इसलिये हमें 
यह कल्पना करने का अधिकार है कि, यह एक ही विचार ह जिसपर वेद मे और 
वेदान्त में दोनों जगह चर्चा चल रही हूँ । 

यह आध्यात्मिक विचार उस सत्य के विषय में है, जो दिव्य तत्त्व का सत्य है, 
न कि वह जो कि मर्त्य अनुभव का और दीखने का सत्य हैं। वह सत्यम्‌” है, 
सत्ता का सत्य है, अपनी क्रियारूप में यह ऋतम्‌' है, व्यापार का सत्य है,-दिव्य 
सत्ता का सत्य जो मन और शरीर दोनो की सही क्रिया को नियमित करता हैं, 
यह 'वृहत्‌' है, वह सावेच्रिक सत्य है, जो असीम में से सीधा और अविक्ृत रूप से 
निकलता है। वह चेतना भी जो कि इसके अनुरूप होती है, असीम है, बृहत्‌' 
है, महान्‌ है, विपरीत उस अनुभवशील मन की चेतना के जो कि ससीमता पर 
आश्रित है। एक' को 'भूमा,, विशाल कहा गया है, दूसरी को 'अल्प' छोटा । 
इस अतिमानस या सत्य-चेतना का एक दूसरा नाम मह ' है और इसका आर्थ भी 
'महान्‌', विशाल” यही है और ऐ्रियक अनुभव होने तथा दिखाई देने के सथ्यो 
के लिये जो कि सिथ्या ज्ञात से (अनृतम्‌', जो सत्य नही है, या जो मानसिक तथा 
शारीरिक कियाओ में 'सत्यम्‌' का अशुद्ध तरीके पर प्रयोग है, उससे) भरे होते 
है जैसे हमारे पास उपकरण-रूप में इद्रिया, अनु भमवशील मन (मन ) और बुद्धि 
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(जो कि उनकी साक्षी पर कार्य करती हे) है, वैसे ही सत्य चेतना के लिये उसीके 
अनुस्प शक्षतिया हे-दृष्टि', श्रुति', विवेक, सत्य का अपरोक्ष दर्शन, इसके 
शब्द का अपरोक्ष श्रवण, और जो ठीक हो उसकी अपरोक्ष विवेचन द्वारा पहि- 
चान। जो कोई इस सत्य चेतना से युक्त होता हैं या इस योग्य होता है कि ये 
चाक्तिया उसमें अपनी क्रिया करे, वह ऋषि या कवि' है, सच्त या ट्रष्टा है। सत्य 
के, 'सत्यम्‌' और 'ऋतम्‌' के ये ही विचार हे जिनको कि हमें वेद के इस प्रारम्भिक 
सूक्‍त में लगाना चाहिये। 

अग्नि वेद में हमेशा क्षक्ति और प्रकाश के द्विविध रूप में आता है। यह वह 
दिव्य शक्ति हैं जो लोको का निर्माण करती है, एक शक्ति है जो सर्वंदा पूर्ण ज्ञान 
के साथ क्रिया करती है, क्योकि यह 'जातवेदस्‌' है, सब जन्मो को जाननेवाली है, 
'विश्वानि वयुनानि विद्वान-यह्‌ सव व्यक्त रूपो या घटनाओं को जानती हूँ 
अथवा दिव्य बुद्धि के सव रूपो और व्यापारो से वह युक्त है । इसके अतिरिक्‍त, 
यह वार-चार कहा गया हैं कि अग्नि को देवो ने मर्त्यों में ममृत रूप से स्थापित 
किया है, मनुष्य में दिव्य शक्ति के रूप में, उस पूर्ण करनेवाली, सिद्ध करनेवाली 
शक्ति के रूप में रखा है जिसके द्वारा वे देवता उस मनुष्य के अन्दर अपना कार्य 
करते हें। यह कार्य है जिसका कि प्रतीक यज्ञ को बनाया गया है। 

तो आध्यात्मिक रूप से अग्नि का भर्थ हम दिव्य सकलप ले सकते हे, वह दिव्य 
सकल्प जो पूर्ण रुप से दिव्य बुद्धि के द्वारा प्रेरित होता हैँ और असल में जो इस 
बुद्धि के साथ एक हूँ, जो वह शक्ति हूँ जिससे सत्य चेतना क्षिया करती हैं या 
अभाव डालती हैं। कविक्रतु' शब्द का स्पप्ट आशय हूँ, वह जिसका क्रियाशील 
सकल्प या प्रभावक शकित द्रप्टा की हैँ, अर्थात्‌ जो उस ज्ञान के साथ कार्य करता 
है जो सत्य-चेतना से आनेवाला ज्ञान है मौर जिसमे कोई थ्रान्ति या गलती नही 
हैं। आगे जो विशेषण आये हं वे इस व्याल्या को जौर भी पुष्ट करते हे । 
अग्नि सत्य' है, अपनी सत्ता में सच्चा है, अपने निजी सत्य पर और वस्चुओं 
के सारमूत सत्य पर जो इसका पूर्ण अधिकार हैं उसके कारण से इसमें यह सामर्थ्य 
हैँ कि वह इस सत्य का शक्ति की सव क्रियाओं और ग्रतियों में पूर्णता के साथ 
उपयोग कर सकता है। इसके पास दोनो हूँ, सत्यम्‌! मोर 'ऋतम्‌'। 
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इसके अतिरिक्त वह 'चित्रश्नवस्तम ' है, 'ऋतम्‌” से उसमे ग्रत्यधिक प्रकाश- 
मय और विविध अन्त प्रेरणाओ की पूर्णता आती है, जो उसे पूर्ण कार्य करने की 
क्षमता प्रदान करती हैं। क्योकि ये सव विशेषण उस अग्नि के है जो होता 
है, यज्ञ का पुरोहित है, वह है जो ह॒वि प्रदान का कर्ता है। इसलिये यज्ञ के 
प्रतीक से सूचित होनेवाले कार्य (कर्म या अपस्‌) में सत्य का प्रयोग करने की 
उसकी शक्ति ही है जो कि अग्नि को मनुष्य द्वारा यज्ञ मे आहृत किये जाने का 
पात्र बसाती हैं। वाह्म य्ञों में यज्ञिय अग्नि की जो महत्ता हूँ तदनुरूप ही 
आभ्यन्तर यज्ञ में इस एकीमूत ज्योति और शक्ति फे आन्तरिक बल की महत्ता 
है, उस आशभ्यन्तर यज्ञ में जिसके द्वारा मर्त्य और अमर्त्य में परस्पर ससगे और 
मर्त्य और अमत्ये में एक दूसरे के साथ आदान-प्रदान होता है। अन्य स्थलों 
में ऐसा वर्णन बहुतायत के साथ पाया जाता है कि अग्नि दूत! है, उस ससर्ग और 
आदान-प्रदान का माध्यम है। 

तो हम देखते हे कि किस योग्यतावाले अग्नि को यज्ञ के लिये पुकारा गया हैं, 
“बह देव अन्य देवो के साथ आये।” देवों देवेभि ” इस पुनरुवित के हारा 
जो दिव्यता के विचार पर विशेष वरू दिया गया है यह विल्कुल साफ समझ में 
आने लगता है जब कि हम अग्नि के इस नियत वर्णन को स्मरण करते है कि, 
अग्नि जो मनुष्यों में रहनेवाला देव हैं, मर्त्यों में अमर्त्य है, दिव्य अतिथि है । इसे 
हम पूर्ण आध्यात्मिक र॒ग दे सकते हे, यदि यह अनुवाद करे, वह दिव्य शक्ति 
दिव्य शक्तियो के साथ आये ४ क्योकि वेदार्थ की बाह्य दृष्टि में देवताए 
भौतिक प्रकृति की सावेत्रिक शक्तिया हे जिन्हे अपना पृथक-पृथक्‌ व्यक्तित्व 
प्राप्त हैं, तो किसी भी आन्तरिक दृष्टि में ये देवतायें अवश्य ही प्रकृति की वे 
सार्वत्रिक शक्तिया, सकल्प, सन आदि होनी चाहिये जिन द्वारा प्रकृति हमारे 
अन्दर की हलूचलो में काम करती है। 

परन्तु वेद में इन शक्तियो की साधारण मन सीमित या मानवीय किया, 
'मनुष्वत्‌' में और इनकी दिव्य किया में सर्वदा भेद किया गया है। यह 
कल्पना की गयी है कि मनुष्य देवताओ के प्रति अपने आस्तरिक यज्ञ मे अपनी 
मानसिक क्रियाओं का सही उपयोग करे तो उन्हे वह उनके सच्चे अर्थात्‌ दिव्य 
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रूप में रूपान्तरित कर सकता है, मत्यं अमर वन सकता है। इस प्रकार ऋशभु- 
गण जो कि पहले मानव सत्तायें थी या जो मानव शक्तियो के द्योतक थे, कर्म की 
पूर्णता के द्वारा-सुकृत्यया' स्वपस्यया-दिव्य और अमर शक्तिया वन गये। 
यह मानव का दिव्य को सतत आत्म-समर्पण और दिव्य का मानव के अन्दर सतत 
अवतरण हैं जो कि यज्ञ के प्रतीक से प्रकट किया गया प्रतीत होता हैं । 
इस अमरता की अवस्था को जो इस प्रकार प्राप्त होती हैँ आनन्द जौर परम 
सुख की अवस्था समझा गया हैँ जिसका आधार एक पूर्ण सत्यानुभव और सत्या- 
चरण, 'सत्यम' और 'ऋतम्‌' है। में समझता ह इससे अगली ऋचा को हमे 
सवश्य इसी अर्थ में लेना चाहिये। “वह भलाई (सुख) जो तू हवि देनेवाले 
के लिये करेगा, वही तेरा वह सत्य है, हे अग्ने ! ” दूसरे शब्दों में, इस सत्य 
का (जो इस अग्नि का स्वभाव है) सार हूँ अभद्र से मुक्ति, पूर्ण भद्र और सुख की 
अवस्था जो ऋतम्‌' के अन्दर रहती हैं मौर जिसका मर्त्य में सृनन होना निश्चित 
है, जब कि वह मत्यं अग्नि को दिव्य होता बनाकर उसकी क्षिया द्वारा यज्ञ में हवि 
देता है। भद्रम' का अर्थ हैं कोई वस्तु जो भली, शिव, सुखमय हो, और इस 
शब्द को अपने-आप में कोई गम्भीर अर्थ देने की आवध्यकता नही हैं। परन्तु 
वेद में हम इसे 'ऋतम्‌”' की तरह एक विशेष अर्थ में प्रयुक्त हुआ पाते है । 
एक सृक्त (५-८२) में इसका इस रूप में वर्णन किया गया है कि, यह बुरे- 
स्वप्न (दुस्वप्न्यमम्‌ू) का, अनृतम्‌' की मिथ्या-चेतना का और दुरितम्‌' 
* का, मिथ्या आचरण का विरोधी है,' जिसका अभिप्राय होता है कि यह सब 
प्रकार के पाप और कप्ट का विरोधी हूँ। “भद्बम्‌" इसलिये सुवितम्‌' का, सत्य 
आचरण का समानार्थंक हूँ, जिसका अर्थ हैँ वह सव भलाई और सुख कल्याण जो 
सत्य की, ऋतम्‌' की अवस्या से सम्बन्ध रखता हैँ ५ यह 'भयस्‌' हैँ, सुख कल्याण 
हूँ, और देवताओं को जो कि सत्य-चेतना का प्रतिनिधित्व करते है, मयोभुव ! 
कहा गया है अर्थात्‌ वे जो सुख कल्याण छाते हे या जो अपनी सत्ता में मुख कल्याण 
'प्रजावत्‌ सादोी सोौभगम्‌॥ परा दुष्ष्वप््य सुब ५१ (६० ५-८२-४) 
“दुरितानि परा खुद | यद्‌ भद्र तन्न आ सुब॥ (ऋ० ५-८२-५) 
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रखते हे। इस प्रकार वेद का प्रत्येक भाग, यदि यह अच्छी तरह से समझ्ष में आ 
गया है, तो प्रत्येक दूसरे भाग पर प्रकाश डालता हैं । इसमे परस्पर असगति 
हमें तभी दीखती है जब इनपर पडे हुए आवरण के कारण हम भटक जाते है । 

अगली ऋचा में यह प्रतीत होता है कि फलोत्पादक यज्ञ की शर्तें वतायी गयी 
है। वह है दिन-प्रतिदिन, रात मे-प्रकाश मे, मानव के अन्दर उसके विचार 
का सतत रहना, उस दिव्य सकल्प ओर बुद्धि के प्रति अवीनता, पूजा और आत्म- 
समर्पण के साथ जिसका कि प्रतिनिधि अग्नि हैं। रात और दिन, 'नक्तोपासा', 
भी वेद के अन्य सब देवो की तरह प्रतीकरूप ही हैं और आशय यह प्रतीत होता 
हैं कि चेतना की सभी अवस्थाओं मे, चाहे वे प्रकाशमय हो चाहे धुधली, समस्त 
क्रियाओ की दिव्य नियन्त्रण के प्रति सतत वशवर्तिता और मनुरूपता होनी चाहिये । 

क्योकि चाहे दिन हो चाहे रात, अग्नि यज्ञो में प्रदीप्त होता है, वह मनुष्य के 
अन्दर सत्य का, “ऋतम्‌' का रक्षक है और अधकार की शक्तियों से इसकी रक्षा 
करता है, वह इस सत्य का सतत प्रकाश है जो मन की घुधली और पर्याक्रान्त दशाओ 
में भी प्रदीप्त रहता है। ये विचार जो इस प्रकार आठवी ऋचा में सक्षेप से दर्शाये 
गये है, ऋग्वेद में अग्ति के जितने सूक्त हे उन सबमें स्थिर रूप से पाये जाते हे । 

अन्त में अग्नि के विषय मे यह्‌ कहा गया है कि वह अपने घर में वृद्धि को प्राप्त 
होता हैं। अब हम अधिक देर तक इस व्याख्या से सन्तुष्ट नही रह सकते 
कि अग्नि का अपना घर वैदिक गृहस्थाश्रमी का अग्नि-गृह है। हमें 
स्वय वेद में ही इसकी कोई दूसरी व्याख्या ढूढनी चाहिये, और वह हमें प्रथम मडल / 
के ७५वे सूक्‍त में मिल भी जाती हैं। 

यजा नो मित्रावरुणा यजा देवाँ ऋत बृहत्‌ । अग्ने यक्षि स्व दमम्‌। ऋ० १७५५ 

यज्ञ कर हमारे लिये मित्र और वरुण के प्रति, यज्ञ कर देवो के प्रति, सत्य के, 
बृहत्‌ के प्रति, हे अग्ने ! स्वकीय घर के प्रति यज्ञ कर ।! 

यहा 'ऋत, बृहत्‌' और स्व दमम्‌ यज्ञ के लक्ष्य को प्रकट करते हुए प्रतीत होते 
हैँ और ये पूर्णतया वेद के उस अलकार के अनुरूप है जिसमें यह कहा गया है कि 
यज्ञ देवो की ओर यात्रा हूँ और मनुष्य स्वय एक यात्री है जो सत्य, ज्योति या आनन्द 
की ओर अग्रसर हो रहा है। इसलिये यह स्पष्ट है कि सत्य', बृहत्‌' और अग्नि 
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का स्वकीय घर' एक ही है। अग्नि और अन्य देवताओ के बारे में वहुधा यह कहा 
गया हूँ कि वे सत्य में उत्पन्न होते हैँ, ऋतजात'*, विस्तार या बृहत्‌ के अन्दर रहते 
है। तो हमारे इस सदर्भ का आशय यह होगा कि अग्नि जो मनुष्य के अन्दर दिव्य 
सकलप और दिव्य शक्ति-रूप है, सत्य-चेतना में जो कि इसका अपना वास्तविक 
क्षेत्र है, वढता हैं, जहा मिथ्या बन्धुन 'उरौ अनिवाधे,' विस्तृत और असीम में टूट- 
कर गिर जाते हें। 

इस प्रकार वेद के प्रारम्भिक सूकत की इन चार ऋचाओ में हमें वैदिक ऋषियों 
के प्रधानभूत विचारों के प्रथम चिह्न देखने को मिलते हे,-अतिमानस और दिव्य 
सत्यचेतना का विचार, सत्य की शक्तियो के रूप में देवताओं का आवाहन, इस- 
लिये कि वे मर्त्य मन के मिथ्यारूपो में से मनुष्य को निकालकर ऊपर उठाये, इस 
सत्य के अन्दर और इसके द्वारा पूर्ण भद्र और कल्याण की अमर अवस्था को पाना 
और दिव्य पूर्णता के साधन-रूप में आभ्यन्तर यज्ञ करना तथा उसमें अपने पास जो 
कुछ हूँ एवं अपने-आप जो कुछ हैँ उसका हवि-रूप से उत्सर्ग कर देना, जिसके 
द्वारा कि मनुष्य मर्त्य से अमर हो जाता है। शेष सब वैदिक विचार अपने 
आध्यात्मिक रूपो में इन्ही केद्रमूत विचारों के चारो तरफ एकत्रित हो जाते हे। 
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यदि सत्य का यह विचार जिसे हमने वेद के पहले-पहले ही सूकत में पाया है 
अपने अदर वस्तुत उस आशय को रखता है जिसकी हमने कल्पना की हैं और्‌ उस 
अतिमानस चैतन्य के विचार तक पहुचता हूँ जो कि अमरता या परम पद को पाने 
की शर्त है और यदि यही वैदिक ऋषियों का मुख्य विचार है तो हमें अवश्य सारे- 
के-सारे सूक्‍तो के अदर यह विचार वार-बार आया हुआ मिलना चाहिये, अध्यात्म- 
विज्ञान-सवधी अन्य सिद्धियो तथा तदाश्चित सिद्धियो के लिये केद्रभूत विचार के 
तौर पर मिलना चाहिये। ठीक अगले ही सूक्‍त मे, जो इन्द्र और वायु को सबो- 
घित किया गया भमघुच्छदस्‌ का दूसरा सूक्‍त है, हम एक और मदर्भ पात्ते हे जो कि 
स्पष्ट और विलकुल ही अप्रत्याख्येय आध्यात्मिक निर्देशों से भरा पडा है, जिसमें 
ऋतम्‌' का विचार अग्निसूक्त की अपेक्षा भ्री और अधिक वल के साथ रखा गया 
है। यह सदर्भ इस सूक्त की अतिम तीन ऋचाओ का है जो निम्न हे- 

मित्र हुवे पुत्दक्ष वरुण च रिशादसम्‌ 

घिय धृताचीं साधन्ता ॥ ; 
ऋतेन मित्रावरुणा ऋतावृघा ऋतस्पृशा। 
ऋतु बृहन्तमाशाथे ॥ 
फकवी नो मिन्रावरुणा तुविजाता उसुक्षया। 
दक्ष दघाते अपसम॥ (१।२७-९) 

इस सदर्भ की पहिली ऋचा में एक छव्द 'दक्ष' आया है जिसका अर्थ सायण ने 
प्राय बल किया है, पर वस्तुत जो अध्यात्मपरक व्याख्या के योग्य है, एक महत्त्व- 
पूर्ण शब्द घृत' आया है जो 'घृताची” इस विशेषण मे हैँ और एक अपूर्व वाक्याश 
हँ-धिय घृताचीम्‌र। शब्दश इस ऋचा का यह अनुवाद किया जा सकता है- 
“में मित्र का आह्वान करता हू, जो पवित्र वलवाला (अथवा, पवित्र विवेकशवित- 
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बाला) है और वरुण का जो हमारे शत्रुओं का ताशक है, (जो दोनो) प्रकाशमय 
बुद्धि को सिद्ध करनेवाले (या पूर्ण करनेवाले) है ।” 
दूसरी ऋचा में हम देखते हे कि 'ऋतम्‌” को तीन वार दोहराया गया हैँ और 
बृहत्‌' तथा तऋतु' शब्द आये हे, जिन दोनोको ही वेद की अध्यात्मपरक 
व्याख्या में हम बहुत ही अधिक महत्त्व दे चुके है। ऋतु का यहा अर्थ या तो 
यज्ञ का कम है या सिद्धिकारक साधक-शक्ति । पहले अर्थ के पक्ष में हम वेद में 
इसके जैसा ही एक और संदर्भ पाते है, जिसमें वरुण और मित्र को कहा गया है कि 
वे 'ऋतु' के द्वारा यज्ञ को अधिगत करते है या उसका भोग करते हे, ऋतुना यज्ञ- 
माणाये' (ऋ०१-१५-६) । परतु यह समानान्तर सदर्भ निर्णायक नहीं हैँ, क्योकि 
एक प्रकरण में यदि यह स्वय यज्ञ है जिसका उल्लेख किया गया है, तो दूसरे प्रकरण 
में उस शक्ति या वल का उल्लेख हो सकता है जिससे कि यज्ञ सिद्ध होता है। और 
यज्ञ के साथ ऋतुना' शब्द वहा भी है ही। इस दूसरी ऋचा का अनुवाद दब्दक्षः 
यह हो सकता है- सत्य के द्वारा मित्र और वरुण, जो सत्य को बढानेवाले हे, सत्य 
का स्पर्श करनेवाले हे, एक वृहत्‌ कमें का अथवा एक विशाल (साधक ) शक्ति का 
भोग करते हूँ (या उन्हे अधिगत करते है) ।” 
अत में तीसरी ऋता में हमें फिर दक्ष दव्द मिलता है, कवि' शब्द सिलता 
हैँ जिसका अर्थ 'द्रष्टा! हुँ और जिसे पहले ही मधुच्छदस्‌ ऋतु के कर्म या सकल्प 
के साथ जोड चुका है, सत्य का विचार मिलता हैँ और 'उस्क्षया' यह प्रयोग 
मिलता हैं। 'उसरुक्षया में 'उरु' अर्थात्‌ विस्तृत या विशाल, महानवाची उस 
बृहत्‌' का पर्यायवाच्वी हो सकता हैँ जो अग्नि के “स्वकीय घर” सत्यचेतना के 
लोक या स्तर का वर्णन करने के लिये प्रयुक्त हुआ है । शब्दश में इस ऋचा 
का अनुवाद करता हू- हमारे लिये मित्र और वरुण, जो द्रष्टा हे, वहु-जात है, 
विद्वाल घरवाले है, उत वल (या विवेकशक्ति) को घारण करते है जो कर्म करने- 
वाली है ।” 
* यह एकदम स्पष्ट हो जायगा कि दूसरे सूक्त के इस सदर्भ में हमें विचारों का 
ठीक वही क्रम मिलता हूँ और वहुत्त से वैसे ही भाव प्रकाणित किये गये हे जिन्हे 
पहले सूचत में हमने अपना आधार बनाया था। पर उनका प्रयोग भिन्न प्रकार 
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“इक्सिजस' की तरह चतुर, कौशलयुकत, दक्षिण-हस्त है, और सज्ञावाची दक्ष 
का अर्थ बल तथा दुष्टता भी होता हो हूँ जो कि चोट पहुचाने के अर्थ से निकलता 
है, पर इसके अतिरिक्त इस परिवार के अन्य शब्दों की तरह मानसिक क्षमता 
या योग्यता भी होता है। हम इसके साथ 'दशा' दाव्द की भी तुलना कर सकते 
है जो कि मन, वृद्धि के अर्थ में आता है। इन सब प्रमाणों को इकट्टा लेने पर 
पर्याप्त स्पष्ट तौर से यह निर्देश मिलता हुआ प्रत्तीत होता है कि एक समय में 
अवश्य 'दक्ष' का अर्थ विवेचन, निर्धारण, विवेचक विचारणवित रहा होगा और 
इसका मानसिक क्षमता का अर्थ मानसिक विभाजन के इस अर्थे से लिया गया 
है, न कि यह बात है कि शारीरिक वर का विचार मन की शक्ति में बदरू गया 
हो और इस तरीके से यह अर्थ निकला हो । 
इसलिये बेद में दक्ष के लिये तीन अर्थ सम्भव हो सकते है, बल सामान्यत , 
मानसिक शक्ति या विशेषत निर्घारण की शक्ति--विवेचन। दक्ष निरन्तर 
“क्रतु' के साथ मिला हुआ जाता हैँ, ऋषि इन दोनो की एक साथ अमीप्सा करते 
हैं, दक्षाय ऋत्वे' (जैसे १-१११-२, ४-३७-२, ५-४३-५ में) जिसका सीधा अर्थ 
हो सकता है, क्षमता और साधक शक्ति” अथवा विवेक और सकल्‍्प'। छगा- 
'सतार इस शब्द को हम उन सदर्भो में पाते हे जहा कि सारा प्रकरण मानसिक 
व्यापारों का वर्णन कर रहा होता है। मत्तिम बात यह है कि हमारे सामने 
देवी दक्षिणा' है जो कि 'दक्ष' का ही स्त्रीलिंग रूप हो सकता है जो दक्ष अपने- 
आपमे एक देवता था और वाद में पुराण में आदिम पिता, प्रजापतियो में से एक 
साना जाने लगा। हम देखते हे कि दक्षिणा' का सम्बन्ध ज्ञान के अभिव्य- 
क्तीकरण के साथ है और कही-कही हम यह भी पात्ते हें कि उपा के साथ इसकी 
शकात्मता कर दी गयी है, उस दिव्य उषा के साथ जो प्रकाश को लानेवाली हूँ। 
में यह सुझाव दूगा कि 'दक्षिणा' अपेक्षया अधिक प्रसिद्ध 'इछा', सरस्वती और 
'सरमा' के समान ही उन चार देवियों में से एक है जो 'ऋतम्‌' या सत्यचेतना कीं 
चार शक्तियों की योतक हे, इक सत्य-दर्शच या दिव्य स्वत प्रकाश (२४ए९८- 
]86707) की द्योतक है, 'सरस्वती' सत्य-श्रवण, दिव्य-अन्त प्रेरणा (75.- 
ए०7) या दिव्य शब्द की, सरमा' दिव्य अन्तर्ज्ञन ([7(पा00॥) की 
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और दक्षिणा' विभेदक अन्तर्ज्ञाममय विवेक (567923980ए९ 7[पर0०प्रधे 
ताइटागग्माश8007) की। तो दक्ष का अर्थ होगा यह विवेक, चाहे 
वह मनोमय स्तर में होनेवाला मानसिक निर्धारण हो अथवा ऋतम्‌' के 
स्तर का अन्‍्तरज्ञानमय विवेचन हो । 

ये तीन ऋचारयें जिनके सम्बन्ध में हम विचार कर रहे है, उस एक सृक्‍्त का 
अन्तिम सदर्म है जिसकी सबसे पहली तीन ऋचारयें अकेले वायु को सम्बोधित 
करके कही गयी है ओर उससे अगली तीन इन्द्र और वायु को। भन्त्रो की 
अध्यात्म-परक व्याख्या के अनुसार इन्द्र, जैसा कि हम भागे देखेंगे, मन शक्ति 
का प्रतिनिधि है। ऐन्द्रियिक ज्ञान की सावनभूत शक्तियों के लिये प्रयुक्त होने- 
वाला इद्रिय' शब्द इस इन्द्र के नाम से ही लिया गया हैं। उसका मुस्य छोक 
स्व है, इस स्व ' शब्द का अर्य॑ सूर्य या प्रकाशमान है, यह सूर्यवाची 'सूर' मौर 
सूर्य! का सजातीय है और तीसरी वैदिक व्याहृति तथा तीसरे वैदिक लोक के 
लिये प्रयुक्त होता है जो कि विशुद्ध अच्चका ररहित व अनाच्छादित मन का लोक 
है। सूर्य योतक है ऋतम्‌' के उस प्रकाश का जो कि मन पर उदय होता हूँ, 
स्व ' मनोमय चेतना का वह लोक हैं जो साक्षात्‌ रूप से इस प्रकाश को ग्रहण 
करता है । दूसरी ओर वायु” का सम्बन्ध हमेशा प्राण-शक्ति या जीवन-शक्ति 
के साथ है, जो उन सब वातिक क्रियाओं के एक समुदायभूत वातसस्थान को 
अपना अश्ञ प्रदान करती हैँ जो कि भियायें मनुष्य के अन्दर इन्द्र के द्वारा अधि- 
प्ठित मानसिक शक्तियों का अवरूम्ब होती हें। इन दोनो इन्द्र और वायु के 
सयोग से ही मनृष्य की साधारण मनोवृत्ति वनी हुई हैं। इस सूकत में इन दोनो 
देवताओ को मिमन्प्रित किया गया हैँ कि ठे आये और दोनों मिलकर सोम-रस 
को पीने में हिस्सा ले। यह सोम-रस उस आनन्द की मस्ती का, मत्ता के दिव्य 
आनन्द का प्रतिनिधि हैं जो कि 'ऋतम्‌' या सत्य के वीच में से होकर अतिमानस 
चेतना से मन में प्रवाहित होता है। अपने इस कथन की पुष्टि में हमें वेद में 
अमस्यो प्रमाण मिलते है, विशेषकर नवम मण्डल में जिसमें कि सोमदेवता फो 
कहे गये सौ से ऊपर सुक्तो का सग्रह है। यदि हम इन व्यास्याओ को स्वीकार 
कर छे, तो हम आसानी के साथ इस सूवत नो इसके अध्यात्म-परक जर्व में अनू- 
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दित कर सकते है। 
इन्द्र और वायु, सोम-रस के प्रवाहो के प्रति चेतना मे जागृत रहते है (चेतथ ) , 

अभिप्राय यह कि मन शक्ति और प्राण-शक्ति को मनुष्य की मनोवृत्ति मे एक 
साथ काये करते हुए, ऊपर से आनेवाले इस आनन्द के, इस अमृत के, इस परम 
सुख और अमरता के अन्त प्रवाह के प्रति जागृत होना हैं। वे उसे मनोमय तथा 
वातिक शक्तियो की पूर्ण प्रचुरता मे अपने अन्दर ग्रहण करती हे, चेतथ सुताना 
वाजिनीवसू' (पाचवा मन्त्र) । इस प्रकार ग्रहण किया हुआ आनन्द एक नयी 
क्रिया करता है, जो मत्यं के अन्दर अमर चेतना का सृजन करती है और इन्द्र 
तथा वायू को निमन्त्रित किया गया हूँ कि वे आये मौर विचार के योगदान द्वारा 
इन नयी क्रियाओ को झीघछ्ता के साथ पूर्ण करे, आयातम्‌ उप निष्कृतम्‌ मक्षु 
घिया' (छठा मत्र)। क्योकि 'धी' है विचार-शक्ति, वुद्धि या समझ। यह 
'घी' इन्द्र तथा वायू की सयुकत क्रिया द्वारा प्रदर्शित होनेवाली साधारण मनोवृत्ति 
के और 'ऋतम्‌' या सत्य चेतना के मध्यवर्तिनी है, इन दोनो के वीच मे स्थित है । 

ठीक यह प्रसग हैं जब कि वरुण और मित्र वीच में आते हे और हमारा सदर्भ 
शुरू होता है। अध्यात्म-सम्बन्धी उपर्युक्त सूत्र को बिना पाये इस सूक्‍त के 
पहिले हिस्से और अन्तिम हिस्से में परस्परसम्बन्ध बहुत स्पष्ट नहीं होता, न ही 
वरुण-मित्र तथा इन्द्र-वायु इन युगलो में कोई स्पष्ट सम्बन्ध दीखता है। उस 
सूत्र के पा लेने पर दोनो सम्बन्ध विल्कुल स्पष्ट हो जाते है, वस्तुत वे एक दूसरे 
पर आश्रित है। क्योकि सूक्‍त के पहले भाग का विषय हैं-पहले तो प्राण- 
शक्तियों की तैयारी, जिनका द्योतक वायु है, जिस अकेले का पहिली तीन ऋचा- 
ओ में आह्वान किया गया हूँ, फिर मनोवृत्ति की तैयारी जो कि इच्द्र-वायु के जोडे 
से प्रकट की गयी है, जिससे कि मनुष्य के अन्दर सत्यचेतना की क्रियाएं हो सके, 
सूकत के अन्तिम भाग का विषय हँ-मानसिक वृत्ति पर सत्य की क्रिया का होना, 
इस प्रकार जिससे कि बुद्धि पूर्ण हो और क्रिया का रूप व्यापक हो । वरुण और 
मित्र उन चार देवताओ मे से दो हे जो कि मनुष्य के मन और स्वभाव में होने- 
वाली सत्य की इस किया के प्रतिनिधि हे। 

यह वेद की शैली है कि उसमें जव कोई इस प्रकार का विचार-सक्र्मण होता 
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है-विचार की एक धारा उसमें से विकसित हुई दूसरी धारा में बदल जाती है- 
तो उनके सम्बन्ध की कडी प्राय इस प्रकार दर्णाई जाती है कि, नयी घारा में एक 
ऐसे महत्त्वपूर्ण शब्द को दुहरा दिया जाता हूँ जो कि पूर्ववर्ती धारा की समाप्ति 
में पहले भी आ चुका होता हैं। इस प्रकार यह नियम, जिसे कि कोई प्रति- 
ध्वनि द्वारा सूचना देनें का नियम” यह नाम दे सकता है, सूकतों में व्यापक रूप 
से पाया जाता हूँ और यह सभी ऋषियो की एकसी पद्धति हैं। दो घाराओ को 
जोडनेवाला दाब्द यहा 'घी' हैँ, जिसका अर्थ हूँ विचार या वुद्धि। घी' मति से 
भिन्न है, जो अपेक्षया अधिक साधारण शब्द हैं। मति शब्द का अर्थ होता हैं, 
सामान्यतया मानसिक वृत्ति या मानसिक क्रिया, और यह कभी विचार का, कभी 
अनुभव का तथा कमी सारी ही मानसिक दणा का निर्देश करता हैं। घी 
हैं विचारक मन या बुद्धि, बुद्धि (समझ ) के रूप में यह जो इसके पास आता हैँ 
उसे धारण करती है, प्रत्येक का स्वरूप निर्धारण करती है और उसे उचित स्थान 
में रखती हैँ," अथवा यो कहना चाहिये धी प्राय बुद्धि की, विशिष्ट विचार या 
विचारों की क्रिया को निदिष्ट करती हँँ। यह विचार ही हैँ जिसके द्वारा इन्द्र 
और वायु का आवाहन किया गया है कि वे आकर वबातिक (प्राणमय ) मनोवृत्ति 
को पूर्णता प्राप्त करायें निष्कृत घियां । पर यह उपकरण, विचार' स्वय 
ऐसा हूँ जिसे पूर्ण करने की, समृद्ध करने की, शुद्ध करने की मावश्यकना हैं, 
इससे पहिले कि मन सत्यचेतना के साथ निर्वाघ समर्ग करने के योग्य हो सके। 
इसलिये वरुण और मित्र का, जो कि सत्य की शक्तिया है, इस रूप में आवाहन 
किया गया हूँ कि वे 'एक अत्यधिक प्रकाशमय विचार को पूर्ण करनेवाले' 'घिय॑ 
घृताचों साधन्ता' है। 

वेद में यही पहले-पहल घृतत घब्द आया हैं, एक प्रकार से परिणत हुए विशेषण 
के रूप मे आया है और यह अर्थपूर्ण वात है कि वेद में बुद्धि के लिये प्रयुक्त होनेवाले 
शब्द घी का विशेषण होकर आया हूँ। दूसरे सदर्भों में भी हम इसे सतत रूप 
से 'मनस्‌' मनीषा शब्दों के साथ सवद्ध पाते हैँ अथवा उन प्रकरणों में देखते है 


*घातु 'धी' का अब होता है घारण करना या रखना। 
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जहा कि विचार की किसी क्रिया का निर्देश है। 'घृ' धातु से एक तेज चमक या 
प्रचण्ड ताप का विचार प्रकट होता है, वैसा जैसा कि अग्नि का या ग्रीष्मकालीन 
सूर्य का होता हैं। इसका अर्थ सिंचन या अभ्यजन भी हैं, ग्रीक में 'क्रिओो' 
(0४70) । एवं इसका प्रयोग किसी तरल (क्षरित होनेवाले) पदार्थ के लिये 
हो सकता है, पर मुख्यतया चमकीले, घने द्रव के लिये। तो (इन दो सभावित 
अर्थों के कारण) घृत शब्द की यह दृचर्थकता है जिसका ऋषियों ने यह लाभ उठाया 
कि बाह्य रूप से तो इस शब्द से यज्ञ में काम आनेवाला घी सूचित हो मौर माभ्य- 
स्तर रूप में मस्तिष्क-शक्ति, मेघा की समृद्ध और उज्ज्वल अवस्था या क्रिया जो 
कि प्रकाशमय विचार का आधार और सार हैं। इसलिये 'घिय घृताचीम्‌' से 
अभिप्नाय है बुद्धि जो कि समृद्ध और प्रकाशमय मानसिक क्रिया से भरपूर हो । 

वरुण या मित्र की जो कि वुद्धि की इस अवस्था को सिद्ध या परिपूर्ण करते हे, 
दो पृथक्‌-पृथक्‌ विशेषणों से विशेषता बतायी गयी है। मित्र है 'पुतदक्ष', एक 
पवित्रीकृत विवेक से युक्त, वरुण “रिशादस्‌' है, सव हिसको या शत्रुओ का विनाश 
करनेवाला है। वेद में कोई भी विशेषण सिर्फ शोभा के लिये नहीं लगाया 
जाता। प्रत्येक शब्द कुछ अभिप्राय रखता है, अर्थ में कुछ नयी बात जोडता है 
और जिस वाक्य में यह आता है, उस वाक्य से प्रकट होनेवाले विचार के साथ 
इसका घनिष्ठ सबंध होता हैँ । दो वाघाए हे जो कि बुद्धि को सत्य-चेतना का 
पूर्ण गौर प्रकाशमय दर्पण बनने से रोकती हे । पहली तो हैँ विवेक या विवेचना- 
शक्ति की अपवित्नरता जिसका परिणाम सत्य में गडवडी पड जाना होता हैँ । 
दूसरे वे अनेक कारण या प्रभाव हें जो सत्य के पूर्ण प्रयोग को सीमा में बाघने के 
द्वारा अथवा इसे व्यक्त करनेवाले विचारों के सबधो और सामजस्यो को तोड 
डालने के द्वारा सत्य की वृद्धि में हस्तक्षेप करते हैँ ओर जो परिणामत इस प्रकार 
इसके विषयो में दरिद्रता तथा मिथ्यापन ले आते है। जैसे देवता वेद में सत्य- 
चेतना से अवतरित हुई-हुई उन सार्वेत्रिक शक्तियों के प्रतिनिधि हे जो लोको के 
सामजस्य का और मनुष्य में उसकी वृद्धिशील पूर्णता का निर्माण करती हे, ठीक 
वैसे ही इन उद्देश्यों के विरोध में काम करनेवाले प्रभावों का जो प्रतिनिधित्व 
करती हे वे विरोधी शक्तिया दस्यु' और वृत्र' हे, जो तोडना, सीमित करना, 
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रोक रखना और निषेध करना चाहती है। वरुण की वेद में सर्वेन यह विशेषता 
दिखलायी गयी है कि वह विशालता तथा पवित्रता की शक्ति है, इसलिये जब वह 
मनुष्य के अदर संत्य की जागृत णक्ति के रूप में आकर उपस्थित हो जाता हूँ तव 
उसके सस्पर्ण से वह सब जो कि दोप, पाप, बुराई के प्रवेश द्वारा स्वभाव को सीमित 
करनेवाला और क्षति पहुंचानेवाला होता है, विनेष्ट हो जाता हैं। वह 'रिशा- 
दस है, शत्रुओं का, उन सबका जो वृद्धि को रोकना चाहते हे, विनाश करनेवाला 
है। मित्र जो कि वरुण की तरह प्रकाश और सत्य की एक शक्ति है, मुख्यतया 
प्रेम, आह्वाद, सम-स्वरता का द्योतक है, जो कि वैदिक निश्वेयस 'मयस्‌' का आधार 
है। वरुण की पवित्रता के साथ कार्य करता हुआ और उस पविन्नता को 
विवेक में लाता हुआ, वह विवेक को इस योग्य कर देता है कि यह सव वेसुरेपन 
और गडवडी से मुक्त हो जाय तथा दृढ गौर प्रकाशमय बुद्धि के सही व्यापार को 
स्थापित कर सके। 

यह प्रगति सत्यचेतना को, 'ऋतम्‌' को मनुष्य की मनोवृत्ति में कार्य करते 
योग्य बना देती हैं। सत्यरूपी साधन से 'ऋतेन', मनुष्य के अन्दर सत्य की 
क्रिया को बढाते हुए 'ऋतावृधा', सत्यका स्पर्श करते हुए या सत्य तक पहुचते 
हुए, अभिप्राय यह कि, मनोमय चेतना को सत्यचेतना के साथ सफल ससपर्श के 
योग्य और उस सत्यचेतना को अधिगत करने योग्य बनाते हुए 'ऋतस्पृक्षा,, मित्र 
“और वरुण विशाल कार्यसाधक सकल्पशक्ति को उपयोग में छाने का मजा छेने 
योग्य होते हे, 'क्रतु चुहन्तम्‌ आशायें । क्योकि यह सकलप ही है जो कि आश्य- 
न्तर यज्ञ का मुख्य कार्य-साधक अग हूँ, परन्तु सकल्प ऐसा जो कि सत्य के साथ 
समस्वर हैँ और इसीलिये जो पविच्नीकृत विवेक द्वारा ठीक मार्म में प्रवर्तित है । 
यह सकलप जितना ही बधिकाधिक सत्यचेतना के विस्तार में प्रवेश करता है, 
उतना ही वह स्वय भी विस्तृत गौर महान्‌ होता जाता है, अपने दृष्टिकोण की 
सीमाओं से तथा अपनी कार्यसिद्धि में दकावट डालनेवाली बाधाओं से मुक्त होता 
जाता हूँ। यह कार्य करता है “उरी अनिवाधे”, उस विस्तार में जहा कोई मी 
चाधा या सीमा की दीवार नहीं हूँ । 

इस प्रकार दो अनिवायं चीज जिनपर वैदिक ऋषियों ने सदा बल दिया हैं 
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प्राप्त हो जाती हूँ, प्रकाश और शक्ति, ज्ञान में कायं करता हुआ सत्य का प्रकाञ्, 
“धिय घृताचीम्‌, और कार्यसाधक तथा प्रकाशमय सकलप में कार्य करती हुई सत्य 
की शक्ति, 'ऋतु बृहन्तम्‌' । परिणामत , सूक्‍त की अन्तिम ऋचा में मित्र और 
वरुण को अपने सत्य के पूर्ण अर्थ में कार्य करते हुए दर्शाया गया हैं। 'कवी 
तुविजाता उदुक्षया' । हम देख चुके हू कि कवि' का अर्थ हूँ सत्यचेतना से युक्त 
और. दश्शन, अन्त प्रेरणा, अन्तर्ज्ञान, विवेक की अपनी शक्तियों का उपयोग 
करनेवाला। तुविजाता' है “वहुरूप में उत्पन्न”, क्योकि तुवि' जिसका मूल 
अर्थ है वल या शक्ति, फ्रेच शब्द फोर्स (0706) के समान “बहुत' के अर्थ में 
प्रयुक्त हुआ हैँ । पर देवताओ के उत्पन्न होने का अभिप्राय वेद में हमेशा उनके 
अभिव्यक्त होने से होता है, इस प्रकार तुविजाता' का अभिप्राय निकलता है 
“बहुत प्रकार से अभिव्यक्त हुए-हुए”, वहूत से रूपो में और वहुतसी क्रियाओं में । 
'उरुक्षया' का अर्थ है विस्तार में निवास करनेवाले, यह एक ऐसा विचार हैं जो 
बेद में बहुधा आता हूँ, उरु बृहत्‌ अर्थात्‌ महान्‌ का पर्यायवाची है और यह सत्य- 
चेतना की नि सीम स्वाधीनता को सूचित करता हूँ । 

इस प्रकार 'ऋतम्‌' की बढती जाती हुई क्रियाओं का परिणाम हम यह पाते 
है कि मानवसत्ता में विस्तार और पविन्नता की, आह्वाद और समस्वरता की 
शक्तियों का व्यक्तीकरण होता जाता है, एक ऐसा व्यक्तीकरण जो रूपों में 
समृद्ध, ऋतम्‌' की विशालता में प्रतिष्ठित और अतिमानस चेतना की शक्ति- 
यो का उपयोग करनेवाला होता है । 

सत्य की शक्तियों का यह व्यक्तीकरण, जिस समय कि वह कार्य कर रहा 
होता हूँ, विवेक को धारित करता हूँ या इसे दृढ़ करता है, 'दक्ष दघाते अपसम्‌' । 
विवेक जो कि अब पवित्र और सुधृत हो गया है, सत्य की शक्ति के रूप में सत्य 
की भावना में कार्य करता है और विचार तथा सकल्‍्प को उन सब बच्रुटियो तथा 
गडबडियो से मुक्त करता हूँ जो उनकी क्रिया और परिणामों में आनेवाली होती 
हैं और इस प्रकार इन्द्र और वाय्‌ की क्रियाओ की पूर्णता को सिद्ध करता है। 

इस सदर्भ के पारिभाषिक शब्दों की हमने जो व्याख्या की है उसे पुष्ठ करने 
के लिये हम चौथे मण्डल के दसवे सूकत की एक ऋचा उद्धृत कर सकते है । 
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अघा छाग्नें ऋनोरमद्रस्य दक्षस्य साधो । 

रयीऋतस्य वृहतो बूथ ॥ ४-१०-२ 

“चस्तुत तभी, है अग्ने, तू सुखभय सकल्प का, सिद्ध करनेवाले विवेक का, 
विज्ञाल सत्य का रथी होता है।” यहा हम वही विचार पाते है जो कि प्रयम 
मण्डल के पहिले सुक्त में है अर्थात्‌ कार्यसाधक सकल्प का जो कि सत्यचेतना 
का स्वभाव है, कविकतु ', और जो इसलिये महान्‌ सुख की एक अवस्था में मलाई 
को, 'भद्रम्‌' को निष्पन्न करता हँँ। दक्षस्य साथो ” इस वाक्याश्ष में हम दूसरे 
सूक्‍त के अन्तिम वाक्याश, दक्ष अपसम्‌' का एक मिलता-जुरुता रूप तथा स्पष्टी- 
करण पाते है, विवेक जो कि मनृष्य में आन्तरिक कार्य को पूर्ण और सिद्ध करता 
हैं। बुहत्‌ सत्य को हम इन दो क्रियाओं की, वलक्रिया और ज्ञानक्रिया की, 
सकल्‍प और विवेक की, क्रतु' और 'दक्ष' की पूर्णावस्था के रूप में पाते हे । 

इस प्रकार से एकसी सज्ञाओ को और एकसे विचारों को तथा विचारों के एक- 
से परस्पर सबध को फिर फिर प्रस्तुत करते हुए वैदिक सूकत सदा एक-दूसरे को 
पुष्ट करते हे। यह सम्मव नही हो सकता था, यदि उनका आधार कोई ऐसा 
सुसम्बद्ध न होता जिसमें इस प्रकार की स्थायी मज्ञाओं जैसे कवि, फतु, दक्ष, 
भद्रम्‌, ऋतम्‌ आदि के कोई निश्चित ही अर्थ होते हो। स्वय ऋचाओं की अन्त - 
साक्षी ही इस वात को स्थापित कर देती है कि उनके ये अर्थ अध्यात्मपरक हे, 
क्योकि यदि ऐसा न हो तो परिभापायें, सज्ञाये अपने निश्चित महत्त्व को, नियत 
जय को और अपने आवश्यक पारस्परिक सम्बन्ध को खो देती है, और एक दूसरे 
के साथ सबद्ध होकर उनका वार-बार आना केवल आकस्मिक तथा युक्‍क्ति या 
प्रयोजन से शून्य हो जाता हूँ । हे 

तो हम यह देखते हं कि दूसरे सूकत में हम फिर उन्ही प्रवान नियामक विचारों 
को पाते हे जिन्हे कि पहले सूक्त मे। सब कुछ अतिमानस या सत्यचेतना के 
उस केन्द्रभूत वैदिक विचार पर आश्रित है जिसकी ओर कि ऋरमझ पूर्ण होती 
जाती हुई मानवीय मनोवृत्ति पहचने का यत्न करती है, इस रूप में कि वह परि- 
पूर्णता की ओर और जपने छक््य की ओर जा-रही है। प्रयम सूक्‍त में इसके 
विषय में केवल इस रूप में कहा गया है कि यह यज्ञ का लट्य हैं और अग्नि का 
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विशेष कार्य है। दूसरा सूक्‍त तैयारी के प्राथमिक कार्य का निर्देश करता हैं, 
वह तैयारी जो कि मनुष्य की साधारण मनोवृत्ति की इन्द्र और वायु द्वारा, मित्र 
और वरुण द्वारा आनन्द की शक्ति से और सत्य की प्रगतिशील वृद्धि से होती हूँ । 

हम यह पायेगे कि सारा-का-सारा ऋग्वेद क्रियात्मक रूप से इस द्विविध 
विषय पर ही सतत रूप से चक्कर काट रहा है, मनुष्य की अपने मन और घरीर 
में तैयारी और सत्य तथा निश्नेयस की प्राप्ति और विकास के द्वारा अपने अन्दर 
देवत्व और अमरत्व की परिपूर्णता । 


नवां अध्याय ३ 
अश्विन, इन्द्र, विश्वेदेयाः 


मधुच्छन्दस्‌ का तीसरा सूकत फिर सोमयज्ञ का सुक्‍त है। इसके पूर्ववर्ती 
दूसरे सूक्त की तरह यह भी तीन-तीन मन्‍्ध्रो की श्यृुखलाओ से जुडकर बना है। 
इसमें ऐसी चार श्खलाए हैं । पहिली ऋझखला अर्थात्‌ पहिले तीन मन्त्र अध्विनो 
को सवोधित किये गये हे, दूसरे इन्द्र को, तीमरे विश्वेदेदवा को और चौथे देवी 
सरस्वती को । इस सूृक्‍त में भी हमे अन्त की कडी में, जिसमे कि सरस्वती का 
आवाहन हूँ, एक ऐसा सदर्म मिलता हैं जो स्पष्ट अध्यात्मपरक भाव रखता है, 
और वस्तुत वह उनकी अपेक्षा कहीं अधिक साफ हैँ जो सदर्भ अवतक हमें वेद 
के रहस्यमय विचार को समझने में सहायक हुए हे । 

परन्तु यह सारा का सारा सुकत अध्यात्मपरक सकेतो से भरा हुआ है और 
इसमें हम वह परस्पर घनिप्ठ सवन्ध, वल्कि वह तादात्म्य पाते हे जिसे कि वैदिक 
ऋषि मानव-आत्मा के तीन मुख्य हितो के बीच में स्थापित करना भौर पूर्ण 
फरना चाहते थे, जो तीन ये हं-विचार तथा इसके अन्तिम विजयश्ञाली प्रकाश, 
कर्म तथा इसके चरम श्रेष्ठतम सर्वप्रापक बल, भोग तथा इसके सर्वोच्च आत्मिक 
आनन्द। भोम-रस प्रतीक हूँ हमारे सामान्य ऐन्द्रियक सुखभोग को दिव्य 
आनन्द में रूपान्तर कर देने का। यह खझूपान्तर हमारी विचारमय क्रिया को 
दिव्य बनाने के द्वारा सिद्ध होता है, और जैसे-जैसे यह क्रमण बढ़ता हैं वैसे-वैसे 
यह अपनी उस दिव्यीकरण की क्रिया को भी पूर्ण बनाने मे सहायक होता हैं जिस- 
के द्वारा कि यह सिद्ध किया जाता हैं। गौ, अदुव, सोमरस ये इस त्रिविध यज्ञ 
के प्रतीकचिह्न हैं। 'घृत' की अर्थात्‌ घी की हवि जो कि गाय से मिलता है, 
घोडे की हवि-अश्वमेधघ', सोम के रस की ह॒वि ये इसके तीन रूप या अग है । 
अपेक्षाकृत कम प्रधानभूत एक भौर ह॒वि है अपूप की, जो कि समवत झरीर का, 
भौतिक वस्तु का प्रत्तीक है । 
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प्रारभ में दो अद्िवनौ का आवाहन किया गया है जो कि अश्वोवाले हैं, 'घुड- 
सवार' है। प्राचीन भूमध्यतटवर्ती गाथाशास्त्र के कैस्टर ((.98507) 
तथा पोलीडघूसर्स॑ (720]ए0०४०८७) हे। तुलनात्मक गायाण्ञास्त्रज्ञो 
की कल्पना यह है कि ये अश्विन्‌ दो युगल तारों को सूचित करते है, जो तारे 
किसी कारण आकाशीय तारासमूह के अन्य तारो की अपेक्षा अधिक भाग्यवान्‌ 
थे कि आयेलोग इनकी विशेष पूजा करते थे। तो भी आइय हम देखें कि जिस 
सूकत का हम अध्ययन कर रहे है उसमे इनके विपय में क्या-क्या वर्णन किया 
गया है। सबसे पहले उनका वर्णन आता है, “अद्िवनू, तीन्नगामी, सुख के 
देवता, वहुत आनन्द भोग करनेवाले-द्रवत्पाणी शुभस्पतों प्रुरुभुजा।” “रत्न 
और 'चन्द्र' शब्दों के समान, शुभ' शब्द का अर्थ किया जा सकता हैँ या तो प्रकाश 
या भोग, परन्तु इस सदर्भ में यह आया है 'पुरुमुजा,-बहुत सुखभोग करनेवाले” 
इस विशेषण के साथ और “चनस्यतम्‌,-आनन्‍्द लो” इस क्रिया के साथ, और 
इसलिये इसे भला या सुख के अर्थ मे लेना चाहिये । 
आगे इन युगलदेवताओ का वर्णन आता है, “अश्विन, जो बहुकर्मा दिव्य 
आत्माए हे-पुरुदससा नरा', विचार को धारण करनेवाले हे-घिण्ण्या', जो 
मन्त्र की वाणियों को स्वीकार करते हे और उनमें प्रमुदित होते हे-वनत गिर *, 
एक बलवान्‌ विचार के साथ शवीरया घिया'।” नृ' वेद में देवतामो और 
मनृष्यो दोनो के लिये प्रयुक्त होता है और इसका अर्थ खाली मनुष्य ही नही होता, 
में समझता हू, प्रारभ में इसका अर्थ था बलवान्‌' या 'क्रियाशील” और फिर 
“पुरुष और इसका प्रयोग पुल्लिग देवो के लिये, कर्मण्य दिव्य आत्माओ या 
शक्तियों के लिये, पुरुषा ' के लिये हुआ हैं जो उन स्त्रीलिंगी देवताओ, ग्ना' से 
उल्टे है, जो उन पुल्लिग देवो की शक्तिया है। फिर भी ऋषियो के मनो में 
बहुत अशो में इसका प्रारभिक मौलिक अर्थ सुरक्षित रहा, जैसे कि हमे बलवाची 
नृम्ण' शब्द से और “नृतमा नृणाम्‌” अर्थात्‌ दिव्य शक्तियों में सबसे अधिक 
बलवान, इस वाक्याश से पता लगता है। शव ' और इससे वना विद्येषणरूप 
शवीर' बल के भाव को देते हे, परन्तु ज्वाला और प्रकाश का अगला विचार 
क्री सदा इसके साथ रहता है, इसलिये शवीर' “धी' के लिये बहुत ही उपयुक्त 
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विशेषण हैँ, विचार जो कि प्रकाशमय या विद्योतमान शक्ति से भरपूर है। 
“धिष्ण्या' का सवन्ध घिपणा' अर्थात्‌ बुद्धि या समझ के साथ है और इसका 
सायण ने अनुवाद किया हूँ, वुद्धि से युक्त, 'बुद्धिमन्तौ। 

आगे फिर अधिवनो का वर्णन होता है, 'ज़ो कर्म मे सही उत्तरनेवाले है, गति 
की शक्तिया है, अपने मार्ग पर भीषणता के साथ गति करनेवाले हे',-दल्ना, 
नानत्या, रुद्रवर्तनी । 'दस्त्र', दस्म' इन वैदिक विद्योपगों का अनुवाद निरपेल 
भाव से सायण ने अपती मन की मौज या सुभीते के अनुसार 'नाशक' या दर्णे- 
नीय या दानी' कर दिया है। में इसे दस घातु के साथ जोडता हू, पर दर 
का अर्थ में यहा काटना या विभकत करना नही लेता जिससे कि नाश करने और 
दान करने के दो अर्थ निकलते हे, नाही इसका अर्थ “विवेक, दर्शन' लेता हू जिस- 
से कि सायण ने सुन्दर का, दर्शनीय' का अर्थ लिया है, परन्तु मे इसे कर्म करने, 
क्रिया करने, आकृति देने, पूर्ण करने के अर्य में छेता हू, जैसा अर्ये कि दूसरी ऋचा 
में 'पुरुसससा' में है। नासत्या' के विषय में कडयो ने यह कल्पना की है कि यह 
गोन-नाम हूं, प्राचीन वैयाकरणो ने वडे बुद्धिकौशल के साथ इसके लिये सच्चे, 
जो अमत्य नहीं है' यह अर्थ गढ लिया था, परन्तु में इसकी निष्पत्ति चलना- 
थंक नम घातु से करता हु। हमें यह अवश्य स्मरण रखना चाहिये कि अश्विन्‌ 
घुटमवार हे, कि उनका वर्णन वहुधा गतिसूचक विशेषणो से हुआ हूँ, जैसे 'तीब्न- 
गामी' (द्रवत्याणी ), अपने मार्ग पर रुद्रता के साथ चलनेवाले” (रुद्रवर्तनी) , 
कि ग्रीमलेटिन (7९९८०-.०४॥) गायाशास्त्र में कैस्टर (४४07) 
और पोलक्स (7??0॥0+) समुद्रयात्रा में नाविको की रक्षा करते हे और 
सूफान में तवा जहाज टूट जाने पर उन्हे बचाते हूं, और यह कि ऋग्वेद मे भी ये 
उन शक्तियों के सूचक है जो ऋषियो को नौका की तरह पार ले जाती है अथवा 
उन्हें समुद्र में डूबने से वचाती है । इसलिये 'नासत्या' का यह बिल्कुल उपयुक्त 
अर्थ जान पडता हूँ कि जो समुद्रयात्रा के, प्रयाण के देवता हैँ या प्रगति की शब्ति- 
या है। 'रुद्रवर्तनी' का भाष्य अर्वाचोन विद्वानों ने किया हैँ “छाल रास्तेवाले” 
और यह मान ल्यिा हैं कि यह विशेषण तारो के लिये विल्कुल उपयुज््त है और 
वे उदाहरण के लिये इसके समान दूसरे शब्द 'हिरण्यवर्तेनी' को प्रस्तुत करते हे, 
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जिसका अथ॑ होता हूँ सुनहरे या चमकीले रास्तेवाले' | 'रुद्र' का अर्थ एक समय 
में “चमकीला, गहरे रग का, लाल” यह अवश्य रहा होगा, जैसे रुप्‌ और रुश्‌ 
घातु है, जैसे रुधिर, 'रक्त' या लाल है, अथवा जैसे लेटिन भाषा के रुवर 
(एिपा०९7), रुटिलस (रिप्05) रूफस (7रिपाप5), है, जिन सबका अर्थ 
'लाल' है। रोदसी' का, जो आकाश तथा पृथिवी के अर्थ मे एक दन्द्रवाची 
शब्द है, समवत अथ था, “चमकीले” जैसे कि आकाशीय तथा पार्थिव लोको 
के वाचक दूसरे वैदिक शब्दों 'रजस्‌' और “रोचना' का हूं। दूसरी ओर क्षति 
और हिंसा का अर्थ भी इस शब्द-परिवार मे समान रूप से अन्तनिहित हूँ और 
लगभग उन सब विविध घातुओ में जिनसे ये बनते हे, पाया जाता हूँ। इस- 
लिये रुद्र” का 'भीपण' या प्रूचण्ड' यह अर्थ भी उतना ही उपयुक्त है, जितना 
“लछाल”। अश्विन्‌ दोनो हे 'हिरण्यवर्तती' तथा रुद्रवतेनी', क्योंकि वे प्रकाण 
की और प्राण-बल की, दोनो की, शक्तिया हे, पहले रूप मे उनकी चमकीली 
सुनहरी गति होती है, पिछले रूप में वे अपनी गतियो मे प्रचण्ड होते हें। एक 
मन्त्र (५-७५-३) में हम स्पष्ट इकट्ठा पाते हें 'रुद्रा हिरण्यवर्तनी' रीद्र तथा 
प्रकाश के मार्ग में चलनेवाले, अब इस मन्त्रवचन में अभिप्राय की सगति का यदि 
जरा भी ख्याल किया जाय तो यह अर्थ हमारी समझ में नही आ सकता कि तारे 
तो लाल हे पर उनकी गति या उनका मार्ग सुनहरा हैँ । 

फिर यहा, इन तीन ऋचाओ में आध्यात्मिक व्यापारों की एक असाधारण 
अ्ूखला है, क्या वह एक आकाशीय तारामण्डल के दो तारों की ओर लगेगी ! 
यह स्पष्ट हूँ कि यदि अधश्विनो का प्रारभिक सौतिक स्वरूप कभी यह था भी, तो 
वे अपने विशुद्ध तारासवधी स्वरूप को चिरकाल से, जैसे कि ग्रीक गाथा- 
शास्त्र में, खो चुके हे और उन्होने एथेनी (४8(६27), उषा की देवी, की तरह 
एक आध्यात्मिक स्वरूप और व्यापारों को पा लिया है। वे घोडे की, 'अदवा 
की सवारी करनेवाले हे, जो अश्व शक्ति का और विशेषकर जीवनशक्ति और 
वातशक्ति का-प्राण का-प्रतीक है। उनका सामान्य स्वरूप यह हैँ कि वे 
आनन्द-भोग के देवता है, मघु को खोजनेवाले हे, वे वैद्य हे, वे फिर से बूढे को 
जवानी, रोगी को आरोग्य, अगहीन को सपूर्णागता प्राप्त करा देते है। उनका 
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एक दूसरा स्वरूप तीत्र, प्रचण्ड, अधुष्य गति का है, उनका वेगवान्‌ अजेय रथ 
स्तुति का सतत पात्र हैं और यहा उनका वर्णन इस रूप में किया गया है कि वे 
तीत्रगामी हुँ और अपने मार्ग में प्रचण्डता से चलनेवाले हैं। वे अपनी तीब्ता 
में पक्षियों के समान, मन के समान, वायु के समान हूँ (देखो ५-७७-३ और 
७८-१)'। वे अपने रथ में मनुष्य के लिये परिपक्व या परिपूर्ण सन्तुष्टियो 
को भरकर लाते है, वे आनन्द के, 'मयस्‌' के, निर्माता हे । ये निर्देश पुूर्णरूप से 
स्पष्ट हैँ। 

इनसे मालूम होता है कि अश्विन्‌ दो युगल दिव्य शक्तिया है, जिनका मुख्य 
व्यापार हू मनुष्य के अन्दर क्रिया तथा आनन्दभोग के रूप में वातमय या प्राण- 
मय सत्ता को पूर्ण करना। परन्तु साथ ही वे सत्य की, ज्ञानयुक्त कर्म की और 
यथार्थ भोग की भी शक्तिया हे । ये वे शक्तिया हे जो उपा के साथ प्रकट होती 
हैं, क्रिया की वे अमोध जक्तिया हैँ जो चेतना के समुद्र में से पैदा हुई है (सिंघु- 
मातरा), और जो क्योकि दिव्य (देवा) है, इसलिये सुरक्षित रूप से उच्चतर 
सत्ता के ऐश्वर्यों को मनोमय कर सकती हे (मनोतरा रयीणाम्‌), उस विचार- 
णक्ति के द्वारा जो उस सच्चे तत्त्व को और सच्चे ऐश्वर्य को पा लेती हूँ या जान 
लेती हैँ (घिया वसुविदा)- 

या दस्षा सिन्धुमातरा, सनोतरा रयोणाम्‌ । 

धिया देवा चसुविदा ॥ (१-४६-२) 

इस महान्‌ कार्य के लिये वे उस प्रेरक शक्ति (इपम्‌) को देते हे (रास) जो 
अपने स्वरूप और सारवस्तु के रूप में अपने में सत्य की ज्योत्ति को रखती हुई 
(ज्योतिष्मत्ती) मनुष्य को अन्धकार से परे छे जाती हैं (तमस्तिर पीपरत्‌) 

या न पीपरदद्िवना ज्योतिष्मती तमस्तिर'। 

तामस्मे रासाथामिषम्‌ ॥ (१-४६-६) 

वे मनुष्य को अपनी नौका में वैठाकर उस परले किनारे पर पहचा देत॑ हं जो 
विचारो तथा मानव मन की अवस्थाओ से परे है, अर्थात्‌ जो अतिमानस चेतना 





'मनोजवा अद्विना वातरहा ५-७७-३२, हसाविव पततम्‌ ५-३८-१ 
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है-नावा मतीना पाराय (१-४६-७)। नसूर्या जो सत्य के देवता सूर्य की 
दुहिता हैं, उनकी वधू वनकर उनके रथ पर आएूढ होती है। 

उपस्थित सूक्‍त में अश्विनो का आवाहन किया गया है इस रूप में कि वे आनन्द 
के तीब्रगामी देवता है, वे अपने साथ अनेक सुखभोगों को रखते हे, वे यज्ञ की 
(यज्वरी ) प्रेरक शक्तियों मे (इप ) आनन्द लेवे (चनस्थतम्‌)। ये प्रेरक 
शक्तिया स्पष्ट ही सोमरस के पीने से अर्थात्‌ दिव्य आनन्द के अन्न प्रवाह से 
उत्पन्न होती हे। क्योकि अथंपूर्ण वाणिया (गिर ) जिन्‍्होने कि चेतना में 
नवीन रचनाओ को करना है, पहले से ही उठ रही है, यज्ञ का आसन बिछाया जा 
चुका है, सोम के शक्तिशाली रस निचोडे जा चुके हे! । अशिवनो ने क्रिया की 
अमोघ शक्तियों के, पुरुदससा नरा' के रूप मे आना है वाणियो में आनन्द लेने 
के लिये ओर उन्हे वृद्धि के अन्दर स्वीकार करने के लिये जहा कि वे प्रकाशमय 
शक्ति से परिपूर्ण विचार के द्वारा क्रिया के लिये घारित रखी जायगी ।' उन्हें 
सोम-रस की हवि के समीप आना है, इसलिये जिससे कि वे यज्ञ की क्रिया को निष्पन्न 
कर सके, दस्रा', उन्हे क्रिया को पूर्ण करनेवालो के रूप में आना है और उन्होने इसे 
पूर्ण करना है क्रिया के आनद को अपनी वह भीषण गति प्रदान करने द्वारा, 'रुद्र- 
वतंनी' जो कि उन्हें वेरोकटोक उनके मार्ग पर ले जाती हैं और सब चिरोधो को 
दूर कर देती है। वे आते है इस रूप में कि वे आर्यो की यात्रा की शक्तिया हे, 
महान्‌ मानवीय प्रगति के अधिपति हैँ, नासत्या। सब जगह हम देखते है कि वह 
चीज शक्ति ही है जिसे कि इन घोडे के सवारो ने देना है, उन्हे आनद लेना हैं 
यज्ञिय शक्तियों में, वाणी को ग्रहण करना है एक शक्तिशाली विचार में ले आने 
को, यज्ञ को वह गति देनी है जो मार्ग पर चलने की उनकी अपनी भीषण गति 
हैं। और यह क्रिया की कार्य-साघकता है तथा उस बडी भारी यात्रा पर चलने में 
बीघ्ता व वेग हैं जिसके लिये इस शक्ति की माग की आवश्यकता हुई है। में 
पाठक के ध्यान को उस विचार की स्थिरता की ओर और रचना की सगति की ओर 


युवाकव सुता युक्‍्तवहिष । 
'हाथीरया थिया घिष्ण्या बनत गिर । 
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तथा स्परेखा की उस सुवोध स्पष्टता और निश्चयात्मकता की ओर सतत रूप 
से आकपित करूगा जो कि ऋषियो के विचार में अध्यात्मपरक व्यास्या 
करने हारा आ जाती है, और इस अध्यात्मपरक व्याख्या से कितनी भिन्न हे वे 
उलझी हुई अव्यवस्थित और असगत तथा असबद्ध व्यास्याए जो कि वेदो की उस 
अत्युच्च पर॒परा की उपेक्षा कर देती हे कि वेद विद्या की और गर्भीरतम ज्ञान की 
पुस्तक है। 

तो हम पहली तीन ऋचाओ का यह अर्थ पाते हे- 

“ओ घोडे के सवारो, तेज चालवालो, वहुत अधिक आनद छेनेवालो, सुख के 
अधिपतियो, तुम आनद लो, यज्ञ की शक्तियो में ।” 

“ओ घोडे के सवारो, अनेकरूप कर्मों को निपष्पन्न करनेवाले नर आत्माओ, 
वाणियो का आनद लो, ओ तुम प्रकाशमय शवित से युक्त विचार के द्वारा बुद्धि में 
धारण करनेवालो ।” 

“मेने यज्ञ का आसन विछा दिया हैं, मेने शक्तिशाली सोमर॒सो को निचोड 
लिया है, क्रिया को पूर्ण करनेवालो, प्रगति की झक्तियो ! उन रसो के पास तुम 
आओ, अपनी उस भीषण गति के साथ जिससे तुम मार्ग पर चलते हो ।” 

जैसे कि दूसरे सूकत में वेसे ही इंस तीसरे में भी ऋषि प्रारभ में उन देवताओं 
का आवाहन करता हुँ जो कि वातिक या प्राण की शक्तियों में कार्य करते हैं । पर 
वहा उसने पुकारा था वायु” को जो कि प्राण की शक्तियों को देता है, अपने जीवन 
के घोडो को लाता हूँ, यहा वह “अश्विनौ ” को पुकारता है जो कि प्राण की शक्तियों 
का प्रयोग करते है, उन घोडो पर सवार होते हे । जैसे कि दूसरे सूवत में वह 
प्राण-क्रिया या वातिक क्रिया से मानसिक त्रिया पर आया था, वंसे ही'यहा वह 
अपनी दूसरी शूसला मे 'इन्द्र' की शक्ति का आवाहन करता है। निचोटे हुए 
आनद-रस उसे चाहते है, 'सुता इसे त्वायव ।! वे प्रकाययुकत मन को चाहते है 
कि वह आये और आकर अपनी त्रियाओ के लिये उन्हे अपने अधिकार में छे छे। 
वे शुद्ध किये हुए है अण्वीमिस्तना', सायण की व्याय्या के अनुसार, “जगुल्ियो 
हारा और शरीर हारा” पर जैसा मुझे इसका अथ प्रतीत होता हैँ उसके 
अनुमार “प्विन्न मन की सूक्ष्म विचार-शक्तियो के द्वारा और भौतिक चनना में 
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हुए-हुए विस्तार के द्वारा ।” क्योकि ये “दस अगुलिया”, यदि ये अगरुलिया ही 
हो तो सूर्या की दस अगुलिया है, जो सूर्या सूर्य की दृहिता है, अश्विनो की वध है । 
नवम मण्डल के प्रथम सूक्त, में यही ऋषि मधुच्छदस्‌ इसी विचार को विस्तार से 
कहता है, जिसे कि यहा वह इतने अधिक सक्षेप से कह गया हैं। वह 'सोम' की 
देवता को सबोधित करता हुआ कहता है “सूर्य की दुहिता तेरे सोम को शुद्ध 
करती ह, जब कि यह सतत विस्तार के द्वारा इसके छानने की चलनी में वहकर 
चारो ओर फैल जाता हे”, चारेण दइवता तना।' तुरत इसके साथ ही वह 
यह भी कह जाता है “सूक्ष्म शक्तिया अपने प्रयत्न मे (या महान्‌ कार्य में, सघर्प में, 
अभीषप्सा में, समयें ) इसे ग्रहण करती हे, जो दस वधुए हू, वहिने हें, उस आकाजण 
में जिसे कि पार करना हैं ।” यह एक ऐसा वाक्य हैं जो कि एकदम अश्विनो 
की उस नौका का स्मरण करा देता हैँ जो कि हमे विचारो से परे उस पार पहुचा 
देती हैं, क्योकि आकाश (द्यौ) वेद में विशुद्ध मानसिक चेतना का प्रतीक है, जैसे 
कि पृथिवी भौतिक चेतना का। ये बहिने जो कि विशुद्ध मन के अदर रहती है, 
जो सुक्ष्म, अण्वी ' हे, दस वधुए, 'दश योपण ' हे, दूसरी जगह कही गयी है, दस 
प्रक्षेप्त्री, 'दश क्षिप ,, क्योकि वे सोम को ग्रहण करती और इसे अपने मार्ग में गति 
दे देती हें। वे समवत वे ही है जिनको कि वेद में कही-कही दस किरणे, 'दश 
गाव कहा गया हैँ। वे इस रूप में वरणित की गयी प्रतीत होती है कि वे सूर्य की 
पौत्रिया या सतान है, 'नप्तीभि विवस्वत (९॥१४।५)”। उपर्युक्त शुद्ध किये 
जाने के कार्य में विचारमय चेतना के सात रूप, 'सप्त घीतय ' इनकी सहायता 
करते हे। आगे हमें यह कहा गया है कि “अपने आशुगामी रथो के साथ शूरवीर 
हुआ-हुआ सोम सूक्ष्म विचार की शक्ति के द्वारा, घिया अण्व्या', आगे बढता है 
और इन्द्र की पूर्ण क्रियाशीलता (या उसके पूर्ण क्षेत्र) तक पहुचता है और दिव्यता 
के उस विज्ञाऊ विस्तार (या निर्माण) तक पहुचने में, जहा कि जो अमर हे वे 
रहते है, वह विचार के अनेक रूपो को ग्रहण करता है” (९१५१,२) | 


'पुनाति ते परिस्नुत सोम सूर्येस्थ दुहिता। चारेण शइवता तना॥ ९-१-६ 
“तमीसण्दी समयें जा गृह््णन्ति योषणों दश। स्वसार. पार्ये दिवि॥ ९-१-७ 
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एप प्रुरू घियायते बृहते देवतातये। 

यत्नामुतास आसते ॥ 

मैने इस विषय पर कुछ विस्तार से विचार इसलिये किया है जिससे कि यह्‌ 
दिखा सक्‌ कि किस प्रकार वैदिक ऋषियो का सोमवर्णन पूर्णतया प्रतीकात्मक हैं 
और कितना अधिक यह अध्यात्मपरक विचारों से घिरा हुआ है, जैसा कि उसे 
अच्छी प्रकार पता लूग जायगा, जो कि नवम मण्डल में से गुजरने का यत्न करेगा, 
जिसमें कि प्रतीकात्मक अलकारों की शोभा अत्यधिक प्रकट हुई हैं और जो कि 
अध्यात्मपरक सकेतो से भरपूर हैं । 

वह कुछ भी क्यो न हो, यहा मुख्य विषय सोम और इसका शोघधन नही है, वल्कि 
इन्द्र का आध्यात्मिक व्यापार है। इन्द्र की इस रूप में सवोधित किया गया हैं 
कि वह अत्यधिक चित्रविचित्र दीप्तियोवाला है, इन्द्र चित्रभानो । सोमरस उसे 
चाहते हे। वह आता हूँ विचार से प्रेरित किया हुआ, प्रकाशयुकत विचारक से 
अदर से आगे गति दिया हुआ, घियेषितो विप्रजूत , उस ऋषि के आत्मिक विचारों 
के पास जो कि आनन्द की मदिरा को निचोड चुका है, और उन विचारो को वाणी 
में, अन्त प्रेरित मत्रो में व्यक्त करना चाहता है, सुतावत उप ब्रह्माणि वाघत । 
वह आता हैँ उतर विचारो के पास, प्रकाशयुक्त मन शक्ति की गति और वेग के साथ, 
अपने उज्ज्वल घोडो से युक्त हुआ-हुआ, तूतुजान उप ब्रह्माणि हरिव । और 
ऋषि उससे प्रार्थना करता है कि वह आकर सोम की हृवि में आनन्द को 
दृढ करे या थामे, सुते दधिष्व नदचनः॥ मश्विनौ आनन्द की क्रिया में वात- 
सस्थान के सौख्य को ले आये हें और उसे शक्ति दे दी.है। इन्द्र की आवश्यकता 
है कि वह आकर उस सौख्य को प्रकाशयुकत मन के अदर वृढ़ता से थाम ले, ताकि 
वह चेतना में से निकलकर गिर न पडे। 

“आ, हे इन्द्र ' अपनी अत्यधिक दीप्तियो के साथ, ये सोमरस तुझे चाह रहे 
है, वे शुद्ध किये हुए हँ सूक्ष्म शक्तियों के द्वारा मर शरीर मे हुए विस्तार के 
द्वारा ।” 

“आ, हे इन्द्र ! मेरे आत्मिक विचारो के पास आ, मन द्वारा प्रेरित हुआ-हुआ 
भ्रकाशयुकत विचार के द्वारा आगे गति दिया हुआ, जिस मेने सोमरस को अभि- 
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पुत कर लिया हूँ और जो में अपने उन आत्मिक विचारो को वाणी में व्यक्त करना 
चाह रहा हू ।” 

“आ, हे इन्द्र ' अपनी वेगवान्‌ गति के साथ मेरे आत्मिक विचारो के पास 
आ, हे चमकीले घोडो के अधिपति ! तू आ, आनन्द को दृढ़ता के साथ सोम- 
रस में थाम ले।” 

आगे चलकर ऋषि “विश्वेदेवा ” सभी देवतामों अथवा किन्‍्ही विशेष 'सव- 
देवताओ' पर आता हैं। इस विपय मे विवाद हैँ कि इन विश्वेदेवा ' की कोई 
श्रेणी-विशेष है अथवा यह केवल सामान्य रूप से सभी देवताओं का वाचक है। 
में इसे इस रूप में छेता हू कि इस पद का अर्थ है, सामूहिक रूप में विश्व की सव 
दिव्य शक्तिया, क्योकि जिन मन्त्रों में इनका आवाहन किया गया है उन मन्दत्रो 
के वास्तविक अथेप्रकाशन में यह भाव मुझे अधिक-से-अधिक अनुकूल पतीत होता 
है। इस सूक्‍त मे उन्हे एक सामान्य क्रिया के लिये पुकारा गया है जो कि अश्विनो 
तथा इन्द्र के व्यापारों में सहायक होती हैँ और उन्हे पूर्ण करती हँ। उन्हे 
सामूहिक रूप से यज्ञ में आना हैँ और उस सोम को अपने बीच मे वाट लेना है 
जिसे कि यज्ञकर्त्ता उन्हे समर्पित करता है, विश्वे देवास आगत, दादइवासो दाह्युप- 
सुतम्‌, स्पष्ट ही इसलिये ताकि प्रत्येक अपने उचित व्यापार को दिव्य रूप से 
तथा आह्वादक रूप से कर सके । अगली ऋचा में और अधिक आग्रह के साथ 
इसी प्रार्थना को दोहराया गया है, वे सोम की हवि के पास जल्दी से पहुचे, तुर्णयः, 
अथवा इसका यह अर्थ हो सकता हे कि वे आवे चेतना के उन सभी स्तरो, 'जलो', 
के बीच में से अपना मार्ग बनाते हुए, उन्हे पार उतरकर आते हुए जो स्तर कि 
मनुष्य की भौतिक प्रकृति को उनके अपने देवत्व से पृथक्‌ किये हुए हे और 
पृथ्वी तथा आकाज्ञ के बीच में ससगग स्थापित करने में वाघाओ से भरे हुए हैं, 
अप्ठुर सुतमागन्त तुर्णंण । वे आये, उन गोओ की तरह जो कि साध्य वेला 
में अपने आश्रय-स्थानो पर पहुचने की जल्दी में होती हे, उस्रा इव स्वसराणि । 
इस प्रकार प्रसन्नतापूर्वक पहुचकर वे प्रसन्नतापूर्वक यज्ञ को स्वीकार करें और 
यज्ञ से सलग्न रहे तथा यज्ञ को वहन करे, जिससे कि लक्ष्य की तरफ अपनी यात्रा 
में, देवो के प्रति या देवो के घर-सत्य, बृहत्‌-के प्रति अपने आरोहण में इस यज्ञ 
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को वहन करते हुए वे इसे अन्त तक पहुचा दें, मेघ जुबन्त वह्भय । 
पविश्वेदेवा ' के विशेषण भी, जो कि उनके उन स्वरूप तया व्यापारों को 
बताते है जिनके लिये कि वे सोम-हवि के पास निमन्श्रित किये गये हे, उसी प्रकार 
सबके लिये समान हैँ, वे सब देवताओं के लिये एकसे हे और सारे वेद में वे उनमे 
से किसीके लिये भी अयवा सभीके लिये समान रूप से प्रयुक्त किये गये हे । वे 
हे मनुष्य के प्रतिपालक या परिवद्धंक और कर्म में, यज्ञ में उसके श्रम तथा प्रयत्त 
को थामनेवाले, ओमासदचर्षणीयृत । सायण ने इन शब्दों का अर्य किया है, 
रक्षक तथा मनुष्यों के घारक। यहा इस वात की आवश्यकता नही है कि इन 
शब्दों को जो अर्थ मे देना पसद करता ह उसके विषय में पूरे-पूरे प्रमाण उपस्थित 
करन में प्रवृत्त होऊ, क्योकि भाषा-विज्ञान की जिस प्रणाली का में अनुसरण 
करता हू उसे में पहले ही दिखा चुका ह। सायण को स्वयमेव यह अशक्य प्रतीत 
हुआ है कि वह उन शब्दों का सदा रक्षा अ्य॑ ही करे, जो कि अव्‌ धातु से वने 
अवस्‌, ऊती, ऊमा आदि णब्द हूँ, जिनका कि वेदमन्त्रों में बहुत ही वाहुल्य पाया 
जाता है, और वह वाध्य होकर एक ही शब्द का भिन्न-भिन्न सदर्भों में अत्यधिक 
भिन्न तथा सवन्धरहित अर्थ करता है। इसी प्रकार, जहा कि “चर्पषणि! और 
क्रष्टि' इन दो सजातीय शब्दों के लिये जब कि ये अकेले आते है यह आसान हूँ 
कि इन्हे 'मनुष्य' का अय॑ दे दिया जाय, बहा यह मनुप्य' अर्थ इनके समस्त रूपों 
में, जैसे कि विचर्पणि', (विश्वचषंणि', विश्वकृष्टि' के रूप में बिना किसी कारण 
के विलुप्त हो जाता है। सायण स्वय इसके लिये बाध्य हुआ हैं कि वह विष्व- 
चर्बृणि का अर्य सर्वद्रष्टा' करे, न कि सव मनुष्य या सर्वे-्मानवीय/। में यह 
नही मानता कि नियत वैदिक सज्ञाओ के अर्थों में इस प्रकार की विलकुछ निरा- 
धार विभिन्नताए समव हो सकती हे । अव्‌' के अर्थ हो सकते हे होना, रखना, 
रख छोडना, धारण करना, रक्षा करना, वन जाना, रचना करना, पोषण करना, 
वृद्धि करना, फलना-फूलना, सपृद्ध होता, खुश करना, खुश होना, पर यह वृद्धि 
करने का या पालनसोजण करने का अय॑ है जो कि मुझ्ले चेद में प्रचलित हुआ 
प्रतीत होता हैं। 'चर्ष गौर क्ृब्‌' ये धातुए मूल में चर तथा 'कु से निकली 
थी, जिन दोतोका ही अय॑ करना' है, और श्रमताव्य क्रिया य गति का अर्थ 'कृप्‌ 
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में अब भी विद्यमान है, खीचना, हल जोतना। इसलिये चर्पणि! और क#्रप्टि' 
का अर्थ है प्रयत्न, श्रमसाध्य क्रिया या कर्म अथवा इस प्रकार की क्रिया को करने- 
वाले। ये उन अनेक जब्दों (कर्म, अपसू, कार, कीरि, दुवस्‌ आदि) में से दो 
है जो कि वैदिक कर्म को, यज्ञ को, अभीष्सा करती हुई मानवता के प्रयास को, 
आर्यों की अरति' को दर्शाने के लिये प्रयुक्त किये गये हू । 

मनुष्य की जो सारभत वस्तु हैं उस सबमे और उसकी सब प्राप्लियों में उस- 
का पोपण करना और वृद्धि करना, बृहत्‌ सत्य-चेतना की पूर्णता और समृद्धता 
की ओर उसे सतत वृद्धिगत करना, उसके महान्‌ सघर्ष और प्रयास में उसे सहारा 
देना- यह हैं वैदिक देवताओ का सामान्य व्यापार। फिर वे हूं अप्तुर , वे जो 
कि जलो को पार कर जाते है, था जैसा सायण इसका अर्थ करता है, वे जो कि 
जलो को देते हें। इसका अर्थ वह “वृष्टि-दात्ता” समझता है, और यह पूर्णतया 
सच है कि सभी वैदिक देवता वर्षा के, आकाश से आनेवाली वहतायत के (क्यो- 
कि (ृष्टि' के दोनो अर्थ होते हे) देनेवाले है, जिसका कि कही-कही इस रूप में 
वर्णन हुआ है कि सौर जल, स्वर्वती अप अथवा वे जल जो कि ज्योतिर्मय 
आकाश के, स्व ' के प्रकाश को अपने अन्दर रखते हे। परन्तु वेद में समुद्र 
और उसके जल, जैसा कि ये वचन स्वय ही निर्देश करते हे, प्रतीक हे चेतनामय 
सत्ता के उसके समुदायरूप में (समुद्र) और उसकी गतियो सहित (उसके जल) । 
देवता इन जलो की पूर्णता को बरसाते हे, विशेषकर उपरले जलो की, उन जलो 
की जो कि आकाश के जल हू, सत्य की धाराये है, ऋतस्य धारा ' और वे सब 
बाघाओ को पार करके मानवीय चेतना के अन्दर जा पहुचते हे। इस अर्थ में 
वे सव अप्तुर ' हे। परन्तु साथ ही मनृष्य का भी इस रूप मे वर्णन हुआ है कि 
वह जलो को पार करके सत्य-चेतना के अपने घर में पहुचता हैं और वहा देवता 
उसे पार पहुचाते हे, यह्‌ विचारणीय हँ कि कही “अप्तुर ' का वास्तविक अर्थ 
यहा यह ही तो नही है, विशेषकर जब कि अप्तुर  तूर्णयः इन दो छाब्दो को 
हम एक दूसरेके आसपास एक ऐसे सम्बन्ध म॑ं रखा हुआ पाते हे जो सबन्ध कि 
बडी अच्छी तरह अर्थपूर्ण हो सकता है । 

फिर ये देवता किन्‍्ही आक्रामको के (स्लरिघू) आक्रमण हो सकने से सर्वथा 


| ११४ 


अद्विन्‌, इन्द्र, विद्वेदेवा 


रहित है, चोट पहुचानेवाली या विरोधी शक्तियों की हानि (द्रोह) से रहित है 
और इसलिये उनके सचेतन ज्ञान की सर्जक रचनाए, उनकी माया “ स्वच्छन्द रूप 
से, व्यापक रूप से गति करती है, अपने ठीक उद्देश्य को प्राप्त कर लेती हे-अख्लनिघ 
'एहिमायासो अद्गुहः। यदि हम वेद के उन अनेक सदर्भो को ध्यान में छायें जिन- 
में यह निर्देश किया गया है कि यज्ञ, कर्म, यात्रा, प्रकाश की वृद्धि तथा जलो की 
अधिकता का सामान्य उद्देश्य सत्यचेतना कौ-इसके परिणामभूत सुख, 'मयस्‌! 
के साथ सत्यचेतना की-ऋतम्‌” की प्राप्ति है, तथा इस वात पर विचार करे कि 
“विश्वेदेवा ' के ये विशेषण सामान्य रूप से असीम, पूर्ण सत्यचेतना की शक्ति- 
यो की ओर लगते है, तो हम यह समझ सकते है कि सत्य की यह उपलब्धि ही है 
जो कि इन तीन ऋचाओ में निर्दिष्ट हुई है। ये “विश्वेदेवा ' मनुष्य की वृद्धि 
करते हैं, वे उसे महान्‌ कार्य में सहारा देते है, वे उसके लिये स्व ' के जलो की 
प्रचुरता को, सत्य की धाराओ को लाते हे, वे सत्य-चेतना की अधृष्य रूप से पूर्ण 
त्तथा व्यापक किया का इसके ज्ञान की विद्ञाल रचनाओ, माया ' के साथ ससंगगे 
स्थापित करते हे । 

'उस्रा इव स्वसराणि' इस वाक्याश का अनुवाद मेने, जो अधिक-से-अधिक 
बाह्य अर्थ सभव है, वह किया है, पर वेद में काव्यमय उपमाए भी केवलमात्र 
शोभा के लिय बहुत ही कम या कही भी नही प्रयुक्त की गई है, उनका प्रयोग 
भी आध्यात्मिक अर्थ को गहरा करने के लिये एक प्रतीकात्मक अथवा द्वच््ंक्‌ 
अलकार के साथ किया गया है। वेद में उस्ना' शब्द, गो' शब्द के समान ही, 
हर जगह दोहरे अर्थ में प्रयुक्त होता है, अर्थात्‌ इसके मूर्त आलकारिक रूप या 
प्रतीक, वैल या गाय के अर्थ को देता हैँ और साथ ही इसके आध्यात्मिक अर्भि- 
प्राय, चमकीली या ज्योतिर्मय वस्तुओ का, मनुष्य के अन्दर जो सत्य की प्रकाश- 
मय शक्तिया हे उनका भी निर्देश करता हैं। ऐसी प्रकाशमय शक्तियो के तौर 
पर ही, इसी रूप में ही, विश्वेदेवा ' ने आना होता है, और वे सोम-रसो के पास 
जाते है, स्वसराणि', मानो कि वे शान्ति के या सुख के आसनो या रूपो पर जा 
रहे हो, क्योकि स्वस्‌' घातु, सस्‌” तथा अन्य कई घातुओं के समान, दोनो अर्थ 
रखती है, विश्वाम करना और आनन्द लेना। वे सत्य की शक्तिया है जो कि 
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मनुष्य के अन्दर होनेवाले आनन्द के उत्सरणो में प्रवेश करती हे, ज्योही कि इस 
कार्य की अश्विनो की प्राण-क्रिया तथा मानसिक क्रिया के द्वारा और इन्द्र की 
विशुद्ध मानसिक क्रिया के द्वारा तैयारी हो चुकी होती है । 

'ओ पालन-पोषण करनेवालो, जो कर्ता को उसके कम में सहारा दिये रहते 
हो, धारे रखते हो, ओ सव-देवो, आओ और वाट लो उस सोमरस को, जिसे कि 
मे वितरित कर रहा हू ।” 

“ओ सव-देवताओ, जो हमे जलो को ऊपर से लाकर देते हो, पार उतरकर 
जाते हुए तुम मेरी सोम की हवियो के पास आओ, प्रकाणमय शक्तियों के तौर 
प्र अपने सुख के स्थानो पर आओ ।/ 

“शो सब-देवताओ, तुम जो कि आक्रात नही हो सकते हो, जिनको हानि नहो 
पहुचायी जां सकती है, अपने ज्ञान के रूपो में स्वच्छन्दता के साथ गति करते हुए 
तुम आकर मेरे यज्ञ के साथ सलग्न रहो, उसके वहन करनेवाले होकर । 

* और अन्तिभ त्तौर पर, सूक्त की अन्तिम झूखला में हम सत्म-चेतना का इस 
रूप में स्पष्ट और असदिग्ध निर्देश पाते है कि वह यज्ञ का ध्येय है, सोम-ह॒वि का 
उद्दिष्ट लक्ष्य है, प्राणशक्ति में और मन मे अश्विनों का, इन्द्र का और विश्वेदेवा 
का जो कार्य है उसकी चरम कोटि हैं। क्योकि ये तीन ऋचाए 'सरस्वती' को, 
दिव्य वाणी को अपित की गई है, जो अन्त प्रेरणा की उस धारा को सूचित करती 
है जो कि सत्यचेतना से अवरोहण करती है, उतरती हैँ और इस प्रकार निर्मल 
स्पष्टता के साथ उन ऋचाओ का आशय यह निकलता है । 

“पावक सरस्वती, समृद्धि के अपने रूपो की सपूर्ण समृद्धता के साथ, विचार 
के द्वारा साररूपी ऐश्वयंवाली होकर हमारे यज्ञ को चाहे।” 

“बह, सुखमय सत्यो की प्रेरयित्री , चेतना मे सुमतियो को जागृत करनेवाली 
सरस्वती, यज्ञ को धारण करती है ।” > 

“सरस्वती ज्ञानद्वारा, बोधनद्वारा चेतना के अन्दर बडी भारी वाढ़ को ( ऋतम्‌ 
की व्यापक गति को) जागृत करती है और समस्त विचारों को प्रकाशित कर 
देती है। 

इस स॒क्‍त का यह स्पष्ट और उज्ज्वल अन्त उस सबपर अपना प्रकाश डालता 
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अब्विन्‌, इन्द्र, विच्वेदेवा 


है जो इस सृक्‍त मे पहले भा चुका हैं। यह वैदिक यज्ञ तथा मन और आत्मा की 
एक अवस्था के बीच घनिष्ठ सबन्ब को दर्शाता है, घी की और सोम-रस की हवि 
ओर प्रकाशयुक्त विचार, आध्यात्मिक अन्तनिहित ऐड्वर्य की समृद्धि, मन की 
सम्यक्‌ अवस्थाए गौर सत्य तथा प्रकाश की ओर इसकी जागृति और प्रवृत्ति, 
इनमें परस्पर अन्योन्याश्रयता को दर्शाता हैं। यह सरस्वती की प्रतिमा को 
इस सर्प में प्रकट करता है कि यह अन्त प्रेरणा की, श्रुति' की देवी है। और 
यह वैदिक नदियों तथा मन की आध्यात्मिक अवस्थाओ के वीच सवन्ध स्थापित 
करता है। यह सदर्भ उन प्रकाशभरे सकेतो में से एक हैं जिनको कि ऋषियों 
ने अपनी प्रतीकाल्मक शैली की जानवूझकर रची गयी अस्पप्टार्थताओ के बीच 
में कही-कही विखरे रूप में रख छोडा है, ताकि वे हमें उनके रहस्य तक पहुचाने 
में हमारे पथप्रदर्शक हो सके | 


श्श्छ 


दसवा अध्याय 


सरस्वती ओर उसके सहचारी 


वेद का प्रतीकवाद देवी सरस्वती के अलकार में अत्यधिक स्पप्टता के साथ 
अपने-आपको प्रकट कर देता है, छुपा नही रख सकता। बहुत से अन्य देवताओं 
में उनके आन्तरिक अर्थ का तथा उनके वाह्य अलकार का सतुलन वडी सावधानी 
के साथ सुरक्षित रखा गया हैं। वेदवाणी के सामान्य श्रोता तक के लिये यह 
तो है कि अलकार का वह आवरण कही-कही पारदर्शक हो जाता है या कही-कही 
से उसके कोने उठ जाते है, पर यह कभी नहीं होता कि वह बिलकुल ही हट जाय । 
कोई यह सदेह कर सकता हूँ कि अग्नि' क्या इसके अतिरिक्त भी कुछ है कि यज्ञिय 
आग को या पदार्थों में रहनेवाले प्रकाश या त्ताप के भौतिक तत्त्व को सजीव शरीर- 
घारी मान लिया गया है, अथवा “इन्द्र! क्या इसके अतिरिक्त भी कुछ हूँ कि वह 
आकाश ओर वर्षा का या भौतिक प्रकाश (विद्युत) का देव हैं, अथवा वायु' 
इसके अतिरिक्त भी कुछ है कि वह आघी और पवन में रहनेवाला या अधिक- 
से-अधिक भौतिक जीवन-शवास का देवता हूँ। पर अपेक्षाकृत छोटे देवताओं के 
विषय में प्रकृतिवादी व्याख्या को अपना विश्वास कराने के लिये बहुत कम आधार 
हैं। क्योकि यह प्रकट है कि 'वरुण' केवल वेद का यूरेनस [ एाक्याप5) या 
नैपचून (7०[०४७॥९८) ही नहीं है, परतु वह एक ऐसा देवता है जिसके कि बड़े 
महान्‌ और महत्त्वपूर्ण नैतिक व्यापार है। 'मित्र' और 'भग' का भी इसी प्रकार 
का आध्यात्मिक स्वरूप है। ऋगु' जो कि मन के द्वारा वस्तुओं की रचना 
करते है और कर्मों के द्वारा अमरता का निर्माण करते हे, कठिनता से ही कूठे-ीटे 
जाकर प्रकृतिवादी गाथाशास्त्र के* प्रोक्रस्टियन साचे में ढाले जा सकते है। फिर 


*ग्रीक गाथाशास्त्र में प्रोकस्टी नामक एक असुर था जो कि सब छोगों को 
अपनी चारपाई के बिलकुछ अनुकूल कर लेता था। जो लबे होते थे उनके पैर 
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भी वैदिक ऋचाओ के कवियो के सिर पर विचारो की अस्तव्यस्तता और गडबडी 
का दोप मढकर इस कठिनता को हटाया नही, तो कुचला तो जा ही सकता हैं। 
पर सरस्वती' तो इस प्रकार के किसी भी उपाय के चश मे नही होगी । वह तो 
सीधे तौर से और स्पष्ट ही वाणी की देवी है, एक दिव्य अन्त प्रेरणा की देवी है । 

यदि सव कुछ इतना ही होता, तो यह हमें इस स्पष्ट तथ्य से विशेष अधिक 
दूर नही ले जाता कि वैदिक ऋषि केवल प्रकृतिवादी जगली नही थे, वल्कि वे अपने 
आध्यात्मिक विचार रखते थे और गाथात्मक प्रतीको की रचना करने में समर्थ 
थे, जो प्रतीक कि, न केवल भौतिक प्रकृति के उन्त स्पष्ट व्यापारों को सूचित करते 
थे जिनका सरोकार उनके कृषिसवधी, पशुपालनसवधी तथा उनके खुली हवा 
में रहने के जीवन से था पर साथ ही वे मन तथा आत्मा के आन्तरिक व्यापारो के 
सूचक भी थे। यदि हम प्राचीन घारमिक विचार के इतिहास को यह समझें कि 
यह एक क्रमिक विकास है जो कि प्रकृति और जगत्‌ त्था देवताओं के सबंध में 
भौतिक से आध्यात्मिक की ओोर, विशुद्ध प्रकृतिवाद से एक उत्तरोत्तर बढते हुए 
नौतिक तथा आध्यात्मिक दृष्टिकोण की ओर हुआ है (और यही, यद्यपि यह किसी 
भी प्रकार निश्चित नही हैँ, आजकल के लिये माना हुआ दृष्टिकोण है” ) तो हमें 
काट देता था, जो छोटे होते थे उनको खीचकर उतना लवा कर देता था। उस 
से प्रोक्स्टियन शब्द वना है। जवरदस्ती काट-छाटठकर खीचतान कर अनुकूल 
बनानेवाला। 

*में नही समझता कि हमारे पास कोई वास्तविक सामग्री है, जिससे कि 
हम धामिक विचारों के प्रारभिक उद्गम तथा उनके आदिम इत्तिहास का 
निश्चय कर सके। असल में तथ्य जिसकी ओर सकेत करते हूँ, वह यह है कि 
एक प्राचीन शिक्षा थी जो कि एक साथ ही आध्यात्मिक और प्रकृतिवादी दोनो 
थी अर्थात्‌ उसके दो पाश्वे थे, जिनमें से कि पहला कम या अधिक घुबला हुआ- 
हुआ था, परल्तु पूर्ण रूप से विलुप्त वह जगली जात्तियों तक मे कभी नहीं हुआ 
था, वैसी जातियो तक में जैसी कि उत्तरीय अमेरिका की थी। पर यह शिक्षा 
यद्यपि प्रागैतिहासिक थी, पर किसी भी प्रकार से प्रायमिक नही थी। 
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अवश्यमेव यह कल्पना करनी चाहिये कि वैदिक कवि कम-से-कम पहले से ही 
देवताओ के सम्बन्ध में भौतिक और प्रगतिवादी विचार से नैतिक तथा आत्मिक 
विचार की ओर प्रगति कर रहे थे। परन्तु 'सरस्वती' केवल अन्त प्रेरणा की 
देवी ही नही है, इसीके साथ-साथ वह प्राचीन आय जगत्‌ की सात नदियों में से 
मी एक है। यहा तुरन्त यह प्रश्न उठता है कि यह असाधारण एकल्पता- 
अन्त प्रेरणा और नदी की एकरूपता कहा से आ गई ” और किस प्रकार इन 
दो विचारो का सम्बन्ध वैदिक मत्रो में आ पहुचा ? और इतना ही नही और 
भी है, क्योंकि 'सरस्वती' केवल अपने आपमे ही महत्त्वपूर्ण नही हैँ, वल्कि 
अपने सवन्धों के साथ है। आगे चलने से पहले हम उन सम्बन्धों पर भी 
शीक्षता के साथ एक स्थूल दृष्टि डाल जायें, यह देखने के लिये कि उनसे हमें क्या 
पता लगता है। 
कविता की अन्त प्रेरणा के साथ नदी का साहचर्य ग्रीक गाथाशास्त्र में भी 
आता है, पर वहा म्यूजज ()/ए5५९५) नदियो के रूप मे नही समझी गयी हूं, 
उनका सम्बन्ध केवल एक विशेष पाथिव धारा के साथ हैँ, वह भी बहुत सुबोघ 
रूप में नहीं। वह धारा है िप्पोक्रेन”' ([)00८९॥९) नदी, घोडे की 
घारा, और इसके नाम की व्याख्या करने के लिये एक कहानी हैं कि यह दिव्य 
घोडे पैगेसस (/?९8०9505) के सुम से निकली थी, क्योकि उसने अपने सुम 
से चद्ठान पर प्रहार किया और अन्त प्रेरणा के जल उसमें वहा से वह निकले जहा 
कि चट्टान पर इस प्रकार प्रहार किया गया था। क्या यह कथानक केवल एक 
(ग्रीक में) परिओ की कहानी थी ? अथवा इसका कुछ विशेष अर्थ था ? 
और यह स्पष्ट है कि, यदि इसका कुछ अर्थ था, तो क्योकि यह स्पष्ट ही एक 
आध्यात्मिक घटना का, अन्त प्रेरणा के जलछो की उत्पत्ति का सकेत करती है इस- 
लिये वह अर्थ अवश्यमेव आध्यात्मिक अर्थ होना चाहिये था, अवश्य ही यह 
'किन्ही आध्यात्मिक तथ्यो को मूत्ते रूपो के अन्दर रखने का एक प्रयास होना 
चाहिये था। हम इसपर ध्यान दे सकते हे कि पैगेसस (!?९८89575) शब्द 
को यदि प्रारभिक आयुन स्वरशास्त्र के अनुसार लिखें, तो यह पाजस बन जाता 
है और स्पष्ट ही इसका सबन्ध सस्क्ृत के 'पाजस्‌' शब्द से लगता हैँ जिसका कि 
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मूल अर्थ था शक्ति, गति या कभी-क्रमी पैर रखना । स्वय ग्रीक भाषा में भी 
इसका सवध पैगे (/?८४8८) अर्थात्‌ धारा के साथ है। इसलिये इस कयानक के 
जब्दो में अन्त प्रेरणा की शक्तिणाली गति के रूपक के साथ इसका सतत सवध हैं । 
यदि हम वैदिक प्रतोको की ओर आएं, तो हम देखते हे कि वहा अरव' या 
घोड़ा जीवन की महान्‌ क्रियाशील शक्ति की, प्राणमय या वातिक शक्ति की मूर्ते 
प्रतिमा हूँ और निरतर उन दूसरी प्रतिमाओ के साथ जुडा हुआ हूँ जो कि चेतना 
की द्योतक है । “भद्रि', पहाडी या चट्टान, साकार सत्ता का और विशेषकर 
भौतिक प्रकृति का प्रतीक है और यह इसी पहाडी या चट्टान मे से होता है कि 
सूर्य की गौए छूटकर आती है और जल प्रवाहित होते है । 'म्‌' की, शहद की, 
'सोम' की धाराओ के लिये भी कहा गया है कि वे इस पहाडी या चट्टान मे से 
दुही जाती हे । चद्ठान पर घोडे के सुम का प्रहार जिससे कि अन्त प्रेरणा के जरू 
छूट निकलते है, इस प्रकार बहुत ही स्पष्ट आध्यात्मिक रूपक हो जाता हैँ। न 
ही इसमें कोई युक्ति हैँ कि यह कल्पना की जाय कि प्राचीन ग्रीक और भारतीय 
इस योग्य नहों थे कि, वे इस प्रकार के आध्यात्मिक निस््रण कर सके या इसे 
कवितात्मक और रहस्यमय अलूकार में रख मके जो कि प्राचीन रहस्यवाद का 
असली कलेवर ही था । 
अवश्य ही हम और दूर तक जा सकते हे और इसकी पडत्ताल कर सकते है कि 
वीर वेलेरोफन ( 3९॥९7००7४07 ), जो कि वैलेरस ( 3९॥६70७5 ) 
का वध करनेवाला है और जो कि दिव्य घोड़े पर सवार होता है, का कुछ मौलिक 
सवन्ध उस बलहन्‌ इन्द्र' के साथ तो नही था जो कि वेद में बल” का घातक 
हैं, उस ब्ू शत्रु का जो कि प्रकाश को अपने कब्जे में कर रखता है ? पर यह 
हमें हमारे विषय की सीमा से परे ले जायगा । न ही 'पैगेसस' के कथानक की 
यह व्याख्या इसकी अवेक्षा किसी ओर सुदूर परिणाम पर पहुचा सकती है कि 
यह पूर्वजों की स्वाभाविक कल्पना-पद्धति को दर्णायें और उस प्रणाली को दर्णाये 
जिसमे कि वे अन्त प्रेरणा की घारा को बहते हुए पानी की एक सचमुच की घारा 
के रूप मे चित्रित कर सके। सरस्वती” का अये है, “वह जो घारावाली हैं, 
अवाह की गति से युक्त है”, और इसलिये यह दोनो के लिये एक स्वाभाविक नाम 


ग 
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है, नदी के लिये और अन्त प्रेरणा की देवी के लिये। परन्तु विचारणा या साह- 
चर्य की किस प्रक्रिया के द्वारा यह सम्भव हुआ कि अन्त प्रेरणा की नदी के 
सामान्य विचार का सम्बन्ध एक विद्योप पार्थिव धारा के साथ जुड गया ? और 
वेद मे यह एक ही नदी का प्रइन नहीं है, जो कि अपने चारो ओर की प्राकृतिक और 
गाथात्मक परिस्थितियों के द्वारा पवित्र अन्त प्रेरणा के विचार के साथ किसी 
अन्य नदी की अपेक्षा अधिक उपयुक्त रूप से सम्बद्ध प्रतीत होती हो। क्योकि 
यहा यह एक का नही अपितु सात नदियों का प्रश्न है, जो सातो कि ऋषियो के 
मनो में सदा परस्पर सवद्ध रूप से रहती है और वे सारी ही इकट्ठी इद्र' देवता 
के प्रहार के द्वारा छूटकर निकली है, जब कि उसने पाइथन” (79(॥0॥) 
(बडे भारी साप, अजगर, वेद के 'अहि ) पर प्रहार किया, जो कि उनके स्रोत 
के चारो ओर कुंडली मारकर बैठा हुआ था और जिसने उनके बाह्य प्रवाह को 
रोका हुआ था। यह असम्भव प्रतीत होता है कि हम यह कल्पना कर ले कि 
इन सप्तरूप प्रवाहों में से केवल एक नदी आध्यात्मिक अभिप्राय रखती थी और 
शेष का सम्बन्ध केवल पजाब में प्रति वर्ष आनेवाले वर्षा के आगमन से था। जब 
हम सरस्वती” की अध्यात्मपरक व्याख्या करते है, तो इसके साथ ही यह आव- 
इयक हो जाता है कि हम बेदिक “जलो” के सपूर्ण प्रतीक को ही आध्यात्मिक 
व्याख्या करे ।* 

सरस्वती का सम्बन्ध न केवल अन्य नदियों के साथ है, किन्तु अन्य 
देक्यो के साथ भी है जो देविया कि स्पष्ट तौर से आध्यात्मिक प्रतीक हे और 


'ग्रीक गाथाझ्ञास्त्र में यह एक भीषणकाय साप या दैत्य था, जिसे कि, अपोलो 
(..00॥]0 ) ने, जो कि सूर्य का देवता है, मारा था। यही समानता वेद 
में इस रूप में पायी जाती है कि वहा इन्द्र' ने 'अहि' का वध किया है ।-अनुवादकः 

नदिया उत्तरकारू के भारतीय विचार में एक प्रतीकात्मक अर्थ रखती हे, 
उदाहरण के लिये, गगा, यमुना और सरस्वती और उनके सगम ताश्रिक कल्पना 
में योगिक प्रतीक हे ओर वे सामान्य रूप से यौगिक प्रतीकवाद में प्रयक्त किये 
गये हे, यद्यपि एक भिन्न तरीके से । ॥ 
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विशेषकर भारती' और “इक्ठा' के साथ। वाद के पौराणिक पूजा-छूपो में 
सरस्वती' वाणी की, विद्या की और कविता की देवी है और 'भारती' उसके नामो 
मे से ही एक हैँ, पर वेद में 'भारती' और सरस्वती” भिन्न-भिन्न देविया हे । 
'भारती' को मही' अर्थात्‌ विशाल, महान्‌ या विस्तीणें भी कहा गया है। 'इब्ठा', 

« मही या भारती और सरस्वती” ये तीनो उन प्रार्थनामन्त्रो में जिनमें कि 
अग्नि' के साथ देवताओं को यज्ञ में पुकारा गया है, एक स्थिर सूत्र के रूप में 
इकट्ठी आती है। 

इब्छा सरस्वतो भही तिल्लो देवीमंयोभुव- । 

बहि सीदन्त्वल्रिघ, ॥ (ऋ० १-१३-९ ) 

/ 'इछा', सरस्वती और ही” ये तीन देविया जो कि सुख को उत्पन्न करने- 
वाली हे, यज्ञिय आसन पर आकर बैठ, वे जो कि स्खलन को प्राप्त नही होती, 
या जिनको हानि नही पहुच (सक) ती' अथवा जो हानि नही पहुचाती' ।” इस 
अन्तिम विशेषण अखस्रिध ' का अभिप्राय मेरे विचार मे यह है कि वे जिनमे 

” कि कोई भी मिथ्या गति और फलत उसका कोई बुरा परिणाम-दुरितम्‌' नहीं 
होता, जिनका कि पाप और श्वाति के अन्च कूपो में किसी प्रकार का स्खलन 
नहीं होता। दशम मण्डरू के ११० वे सूक्‍त में यह सूत्र और विस्तार के 
साथ आता है- 

आ नो यज्ञ भारतो तुयमेतु इत्ठा सनुष्वदिह चेतयन्ती । 

तिल्नो देवीबंहिरेद स्थोन सरस्वती स्वपस सदन्तु ॥ 

“ 'भारती' शीष्यता के साथ हमारे यज्ञ में आवे और इला' यहा मनुष्योचित 
प्रकार से हमारी चेतना को (या ज्ञान को अथवा वोधों को) जागृत करती हुई 
आवे, और सरस्वती' आवे,-ये तीनो देविया इस सुसमय आसन पर बैठे, कर्म को 
अच्छी प्रकार करती हुई।” 

यह स्पष्ट हूँ तथा और भी अधिक स्पष्ट हो जायगा कि ये तोनो देविया परस्पर 
अत्यधिक सबद्ध व्यापारों को रखती हैँ, जो कि सरस्वती” को अन्त प्रेरणा की 
शक्ति के सजातीय है। सरस्वती' वाणी हूँ, अन्त.प्रेरणा है जो कि, जैसा कि 
मेरा विचार है, 'ऋतम्‌' से, सत्यचेतना से आती है। भारती' और 'इ्ा' भी 
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अवश्यमेव उसी वाणी या ज्ञान के विभिन्न रूप होने चाहिये | मबुच्छदस्‌ के आठवे 
सूक्‍त में हमें एक ऋचा मिलती है, जिसमें कि 'भारती' का मही' नाम से उल्लेख 
हुआ है- 

एवा ह्मस्य सुनृता, विरप्शी गोमती मही। 

पकक्‍चा शाखा न दाशुषे॥ (ऋ०१-८-८) 

'इस प्रकार 'मही' इन्द्र के लिये किरणों से भरपूर हुई-हुई, अपनी वहुलता में 
उमडती हुई, एक सुखमय सत्य के स्वरूपवाली, हवि देनेवाले के लिये इस प्रफार 
हो जाती हूँ मानो वह पके फलो से लदी हुई कोई णाखा हो।' 

किरणें वेद में 'सू्य/ की किरणें हे। क्‍या हम यह कल्पना करे कि यह देवी 
भौतिक प्रकाश की कोई देवी हैं, अथवा गो' का अनुवाद हम गाय करें और इस 
प्रकार यह कल्पना करे कि मही' के पास यज्ञ के लिये गाये भरी पडी है ? 'सर- 
स्वती' का आध्यात्मिक स्वरूप हमारे सामने आकर हमें इस दूसरी वेहूदी कल्पना 
से मुक्त करा देता हे, पर साय ही यह (पहली) प्रकृतिवादी व्यास्या का भी 
उसी प्रकार प्रतिबेध करता है। मही” का इस प्रकार से वणित होना 
जो कि यज्ञ में सरस्वती की सहचारिणी है, अन्त प्रेरणा की देवी की बहिन है, उत्तर- 
कालीन गायथाशास्त्र मे जो सरस्वती के साथ बिलकुल एक कर दी गयी हुै-दूसरे 
सेकडो प्रमाणों के बीच में-इसका एक ओर प्रमाण हूं कि वेद मे प्रकाश ज्ञान का, 
आत्मिक ज्योति का प्रतीक है। सूर्थ/ अधिपति हूँ अत्युच्च दृष्टि का, महान्‌ 
प्रकाश का, 'बृहज्ज्योति ' अथवा जैसा कि कही-कही इसके लिये कहा गया है 
“ऋत ज्योति ' सच्चे प्रकाश का। और “ऋतम्‌' तथा बृहत्‌' इन शब्दों में सबंध 
वेद में सतत रूप से पाया जाता है । 

यह मुझे असभव प्रतीत होता है कि इन शब्दप्रयोगो का इसके अतिरिक्त कुछ 
और अये समझा जांय कि इनमें प्रकाशमय चेतना की अवस्था का निर्देश है, जिसका 
कि स्वरूप यह है कि वह विस्तृत या विशाल है बृहत्‌, सत्ता के सत्य से भरपूर है 
'सत्यम्‌', और ज्ञान तथा क्रिया के सत्य से युक्त है ऋतम्‌' । देवताओ के पास 
यही चेतना होती है। उदाहरण के लिये अग्नि! को ऋतचित्‌' कहा गया है, 
अर्थात्‌ वह जय कि सत्यचेतनावाला है। 'मही” इस सूर्य की किरणों से भेरपुर 
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हैँ, वह अपने अदर इस प्रकाश को रखती है । इसके अतिरिक्त वह सूनृता हें, 
सुखभय सत्य की वाणी है, ऐसे ही जैसे कि सरस्वती के विषय में भी कहा गया है 
कि वह सुखमय सत्यो की प्रेरयित्री है, चोदयित्री सुनृतानाम्‌ । अत में वह विरप्शी' 
है, विशाल है या प्रचुरता में फूट निकलनेवाली हूँ मौर बह गब्द हमे इसका स्मरण 
करा देता है कि सत्य जो कि विशालतारूप भी हँ ऋतम्‌ वृहत्‌'। गौर 
एक दूसरे मत्र (ऋ १२२ १०) में उसका वर्णन इस रूप में आता हैँ कि वह 
वरूत्री घिपणा' है, विचार-शक्ति को विशारू रूप से ओढे हुए या आलिगन 
किये हुए है। तो “मही' सत्य की प्रकाशमय व्यापकता है, हमारे अदर अपने में 
सत्य को, 'ऋतम्‌' को धारण किये हुए जो अतिचेतन (5प्र0श/०0750८0९7॥ ) 
है उसकी विशालता को, बृहत्‌” को प्रकट करनेवाली वह हैं। इसलिये वह यज-७ 
कर्ता के लिये पके फलो से लदी हुई एक शाखा के समान है । 

इब्हा' भी सत्य की वाणी हैं, उत्तरकाल में होनेवाली अस्तव्यस्तता में इसका 
नाम वाक्‌ का समानार्थक हो गया है। जैसे सरस्वती है सत्य विचारो या मन 
की सत्य अवस्थाओं की ओर चेतना को जागृत करनेवाली, चिंतन्ती सुमतीनाम्‌' 
उसी प्रकार 'इब्ठा' भी चेतना को ज्ञान के प्रति जागृत करती हुई, चेतयन्ती', यज 
में आती है। वह शक्ति से भरपूर है, सुवीरा', और ज्ञान को लाती हैं। उस 
का भी सम्बन्ध सूर्य' के साथ है, जैसे कि ५-४-४ में 'अग्नि' का, सकल्पणक्ति का, 
आवाहन किया गया हूँ कि वह इत्ठा' के साथ समना होकर सूर्थ/ की, सत्य प्रकादा 
के अधिपति की, किरणो के द्वारा यत्न करता हुआ आवे, “इब्ठया सजोषा यतमानो 
रघ्मिसि सूर्यस्थ/ । वह किरणो की, सूर्य' की गोओ की, माता हैं। उसके 
नाम से अभिप्राय' निकलता है कि वह ज़ो कि खोजती हूँ और पा लेती हैं और 
यह शब्द अपने अन्दर उसी विचार-साहचर्य को रखता है, जो कि 'ऋतम्‌' और 
ऋषि' शब्द में हैं। इछ्छा' को इसलिये ठीक-ठीक यह समझा जा सकता है कि 
यह द्रष्टा की दर्शनगक्ति है जो कि सत्य को पा लेती है। 

जैसे सरस्वती सत्यश्रवण की, श्रुति' की सूचक हैं जो कि अन्त प्रेरणा की वाणी 
को देती है, वैसे ही इछ्छा दृष्टि! को, सत्य-दर्शन को सूचित करती हैं। यदि 
ऐसा हो, तो क्योकि दृष्टि और 'श्रुति' ये ऋषि, कवि, सत्य के द्रप्टा की दो शक्ति 
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था है, इसलिये हम 'इछा' और 'सरस्वती' के घनिष्ठ सम्बन्ध को समझ सकते 
है। भारती' या 'मही' सत्यचेतना की विशालता है, जो कि मनुष्य के सीमित 
मन में उदित होकर उक्त दो शक्तियों को, जो दो वहिने है, अपने साथ छाती है। 
यह भी हम समझ सकते हे कि किस प्रकार ये सूद्म और सजीव अन्तर पीछे जा- 
कर उपेक्षित हो गये, जब कि वैदिक ज्ञान का हास हुआ और भारती, 'सरस्वती' 
“इब्छा' तीनो एक में परिणत हो गयी। 
हम इसपर भी ध्यान दे सकते हैँ कि इन तीन देवियों के विपय में यह कहा 
गया है कि ये मनुष्य के लिये सुख, 'मयस्‌' को उत्पन्न करती हे । वैदिक 
ऋषियों की घारणानुसार जी सत्य गौर सुख या आनन्द के बीच में सतत सम्वन्ध 
७ है उसपर में पहले ही वल दे चुका हू। यह मनुष्य के अन्दर सत्यमय या असीम 
चेतना के उदय होने के द्वारा होता हे कि वह पीडा और कप्ट के इस दु स्वप्न में 
से, इस विभक्‍त (दन्द्रमय) रचना में से निकलकर उस आनन्द में, सुखमय 
अवस्था में पहुच जाता हँ जिसका कि वेद में भद्रम्‌', 'मयस्‌' (प्रेम और सुख), 
स्वस्ति! (सत्ता की उत्तम अवस्था, सम्पक्‌ अस्तित्व) शब्दों से तथा अन्य कई 
अपेक्षाकृत कम पारिभाषिक रूप में प्रयुक्त वाय॑म्‌', 'रयि ', “राय” जैसे शब्दो 
से वर्णन किया गया है। वैदिक ऋषि के लिये सत्य एक रास्ता है, तथा प्रार- 
भिक कोठरी है और दिव्य सत्ता का आनन्द लक्ष्य है, अथवा यो कहे कि सत्य है 
नीव, आनन्द है सर्वोच्च परिणाम । 
तो यह हैँ आध्यात्मिकवाद के अनुसार 'सरस्वती' का स्वरूप, उसका अपना 
विशिष्ट व्यापार और देवताओ के बीच में जो उसके अधिकत्तम निकट सहचारी 
है उनके साथ उसका सम्बन्ध । ये कहा तक उसपर कुछ प्रकाश डालते हे जो 
कि वेदिक नदी के रूप में उसका अपनी छ बहिन नदियों के साथ सम्बन्ध है ? 
सात की सख्या का वैदिक संप्रदाय में एक बहुत ही मुख्य स्थान है, जैसा कि 
अधिकाश बहुत प्राचीन विचार-प्प्रदायो में है। हम उसे निरन्तर जाता देखते 
हँ-सात आनन्द, 'सप्त रत्नानि', सात ज्वालायें, अग्नि की जिह्नायें या किरणें, 
सप्त अचिष *, 'सप्त ज्वाला *, विचार-तत्त्व के सात रूप, 'सप्त घीोतय *, सात 
किरणे या गौए, जो कि अवध्य गो, अदिति', देवो की माता के रूप है, 'सप्त गाव *, 
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सात नदिया, सात मातायें या प्रीणयित्री गौए, 'सप्त सातर", सप्त घेतव ', जो 
कि शब्द समान रूप से किरणो और नदियों दोनों के लिये प्रयकत किया गया है। 
ये सव सात के समुदाय, मुझे प्रतीत होता है, सत्ता के आधारभूत तत्त्वो के चैदिक 
वर्गीकरण पर आश्रित हे । इन तत्त्वो की सस्या का जन्वेषण पूर्वजों के विचार- 
शील मन के लिये बहुत ही रुचिकर था और भारतीय दर्शनगास्त्र मे हम इसके 
विभिन्न उत्तर पाते हे जो कि एक सस्या से शुरू होकर वढकर वीस से ऊपर तक 
पहुचते है। वैदिक विचार में इसके लिये जो आधार चुना गया था वह 
आध्यात्मिक तत्त्वो की सख्या था, क्योकि ऋषियो के विचार में सम्पूर्ण अस्तित्व 
एक सचेतन सत्ता की ही हलचलरूप था। आधुनिक मन को ये विचार और वर्गी- 
करण चाहे केवल कौतूहलपूर्ण या निस्सार ही क्यो न प्रतीत हों, पर वे केवल जुप्क 
दार्शनिक मेद नहीं थे, वल्कि एक सजीव आध्यात्मिक अभ्यास-पद्धति के साथ 
निकट रूप से सम्बन्ध रखते थे, जिसके कि वे वहत अशो में विचारमय आवार थे, 
और चाहे कुछ भी हो हमें अवश्यमेव उन्हे साफ-साफ समझ लेना चाहिये यदि हम 
किसी यथार्थता के साथ अपना विचार इस प्राचीन गौर दूरवर्ती सप्रदाय के विपय 
में बनाना चाहते हो। 
तो हम बेद में तत्त्वो की सख्या को विविध रूप में प्रतिषादित हुआ पाते हे । 
एक' को समझा गया था आघारमूत और आत्मपूर्ण, इस 'एक' के अन्दर दो तत्त्व 
रहते थे दिव्य त्तथा मानव, मर्त्य तथा अमर्त्यं। यह हित्वमस्या अन्य प्रकार से 
भी दो तत्त्वो में प्रयुक्त की गयो हैं। आकाञ मोर पृथ्वी, मन और गरीर, आत्मा 
और प्रकृति, जो कि सब प्राणियो के पिता और माता समझे गये है । तो भी यह 
अर्थपूर्ण हे कि आकाण और पृथ्वी जब कि वे प्राकृतिक शक्ति के दो रूपो, मानसिक 
तथा भौतिक चेतना के प्रतीक होते हे, तव वे पिता और माता नही वल्कि दो माताए 
होते हैं। तीन का तत्त्व दो रूपो में समझा गया था, प्रथम तो चिविध दिव्य तत्त्व 
के रुप में, जो कि बाद के सच्चिदानन्द, दिव्य सत्ता, दिव्य चेतना और दिव्य 
आनन्द के अनुरूप है मौर दूसरे त्रिविध लौकिक तत्त्व-मन, प्राण, शरीर के रूप में, 
जिसपर कि वेद और पुराणों का चिविध लोक-सस्थान निर्मित हैं। परन्तु पूर्ण 
सख्या जो कि सामान्यत मानी गयी हू वह है 'सात'। यह सात का अक बना 
> 


० 


वेद-रहस्य 


है तीन छौकिक तत्त्वों के साथ तीन दिव्य तत्त्वो के योग करने तथा एक सातवे 
या सयोजक तत्त्व के अन्तनिवेश से, जो कि ठीक-ठीक सत्यचेतना का ऋतम्‌ बृहत्‌' 
का तत्त्व है और आगे चलकर जो विज्ञान' या 'मह ' के रुप में जाना गया है । 
इनमे से पिछले शब्द (मह ) का अर्थ है विशाल और इसलिये यह बृहत्‌' का समा- 
नार्थक है। वेद मे और भी वर्गीकरण आते है, पाच का, आठ का, नौ का और 
दस का तथा जैसा कि प्रतीत होता है, वारह का भी, पर इस समय हमारा इनसे 
सम्बन्ध नही है। 

यह व्यान देने योग्य है कि ये सव तत्त्व वास्तव में अवियोज्य और सर्वत्र व्यापक 
समझे गये हे और इसलिये प्रकृति की प्रत्येक पृथक्‌ रचना में लागू होते हे। उदा- 
हरणार्थ सात विचार हुए हे, क्योकि सन अपने-आपको, जैसा कि अब हम कह सकते 
है, सात भूमिकाओ मे से प्रत्येक में विनियुक्त करता हँँ और भौतिक मन (यदि 
हम इसे यह नाम दे सके ), वातिक मन, विशुद्ध मन, सत्य मन आदि आदि के रूप में 
अपनेको विन्यस्त करता हुआ सप्तम भूमिका में सर्वोच्च शिखर,परम परावत्‌' 
तक पहुचता है। सात किरणे या गौए हुई हे, क्योकि 'अदिति” जो असीम माता 
है, अवध्य गाय है, परम प्रकृति या असीम चेतना है, जो प्रकृति या शक्ति के 
बाद के विचार का आदिस्नोत हँ-('पुरुष उस पशुपालनसम्वन्धी कल्पना के 
अनुसार है बेल, वृषभ )-जो वस्तुओ की माता है, वह अपनी सृष्टि-क्रिया की 
सात भूमिकाओ पर सचेतन सत्ता की गव्ति के रूप में आकार धारण कर लेती है। 
इसी प्रकार सात नदिया चेतन घाराए है, जो कि सत्ता के समुद्र के उन सप्तविध 
तत्त्वों की अनुसारिणी हैं जो कि पुराणों मे परिगणित सात लोको के रूप में 
सूत्रबद्ध हो हमारे सामने प्रकट होते हे । यह मानवीय चेतना में उन नदियों का 
पूर्ण प्रभाव है जो कि मनुष्य की पूर्ण क्रियाशीलता का कारण होता है, सारभूत 
तत्व के उसके पूर्ण खजाने को बनाता है, उसकी शक्ति की पूर्ण क्रीडा को चलाता 
है। वेदिक अलकार में, उसकी ये गौए उन सात नदियों के जल को पीती हे । 

यदि नदियों की इस रूपक-कल्पना को स्वीकार कर लिया जाय,-और यदि एक 
बार इस प्रकार के विचारो के अस्तित्व को मान लिया जाय तो यह स्पष्ट है कि उन 
लोगो के लिये जो कि प्राचीन आरयों का जीवन बिताते थे और वैसी परिस्थितिओ 
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में रहते थे, एकमात्र यही रूपक-कल्पना स्वाभाविक हो सकती थी (उनके लिये वह 
ऐसी ही स्वाभाविक और अनिवाये थी, जैसी कि आजकल के हम लोगो के लिये 
“्लेन्स' [?]97765 5 भूमिकाओं] की रूपक-कल्पना जिससे कि ध्यासोफिकल 
विचारों ने हमें परिचित कराया है)-तो सात नदियों में से एक के रूप में 
'मरस्वती' का स्थान स्पष्ट हो जाता है। सरस्वती' वह धारा है जो कि सत्व 
तत्त्व से, ऋतम' या 'मह ' से आती है और वस्तुत ही वेद में इस तत्त्व का वर्णन 
-उदाहरणार्थ हमारे तीसरे सूकत (१३) के अन्तिम सदर्म मे-- हम इस प्रकार कहा 
गया पाते हैं कि वह महान्‌ जल, 'महो अर ' है, (महो अर्ण ” यह एक ऐसा प्रयोग 
हैं जो कि एकदम हमें वाद की 'महस्‌' इस सज्ञा के उद्गम को बता देता है) 
या कही-कही इस रूप में कि, वह 'महाँ अर्णव  है। तीसरे सूक्‍त में हम 
सरस्वती” तथा इन महान्‌ जलो में निकट सम्बन्ध देखते है। तो इस सबन्ध की 
हमें जरा और निकटता के साथ परीक्षा कर लेनी चाहिये, इससे पहले कि 
हम वैदिक गोमो के विचार पर तथा द्र' देवता और सरस्वती की सगी 
सम्बन्धिन देवी सरमा' के साथ उन गौमो के सम्बन्ध पर जावे। क्योकि यह 
आवश्यक हूँ कि पहले हम इन सम्वन्धो की परिभाषा कर ले, जिससे कि हम मथु- 
ज्ठन्दस्‌ के शेप सूक्‍तो की परीक्षा कर सके जो सूक्त कि विना अपवाद के उस महान्‌ 
वैदिक देवता, दो के अधिपति (इद्र ) को सम्बोधित किये गये हैँ जो कि हमारी 
कल्पना के अनुसार मनुप्य के अन्दर सन फी शक्ति का और विशेषकर दिव्य या 
स्वत प्रकाश मन का प्रतीक हैं । 


श्र 


ग्यारहवा अध्याय 


सप्रद्रों ओर नदियों का रूपक 


मधुच्छन्दस्‌ के तीसरे सूक्त की वे तीन ऋचाए जिनमें कि सरस्वती का आवाहन 
किया गया है इस प्रकार हें- 

पावका न सरस्वती, वाजेभिरवाजिनीवती । 

यज्ञ वष्दु धियावसू ॥ 

चोदयित्नी सुनुताना, चेतन्ती सुमतीनाम्‌। 

यज्ञ दधे सरस्वती ७ 

सहो अर्ण सरस्वती, प्र चेतयति केतुना। 

घियो विश्वा वि राजति ॥! 

प्रथम दो ऋचाओ का आशय पर्याप्त स्पष्ट हो जाता है, जव कि हम यह जान 
लेते हैं कि सरस्वती सत्य की वह शक्ति हूँ जिसे कि हम अन्त प्रेरणा कहते हे । 
सत्य से आनेवाली अन्त प्रेरणा सपूर्ण मिथ्यात्व से छुडा देने द्वारा हमें पवित्र कर 
देती है (पावका ), क्योकि भारतीय विचार के अनुसार सव पाप केवल मिथ्यापन 
ही है, मिथ्या रूप से प्रेरित भाव, मिथ्या रूप से सचालित सकल्प और क्रिया ही 
है। जीवन का और हमारे अपने-आपका केद्रभूत विचार जिसको लेकर हम 
चलते हे, एक मिथ्यात्व है और उसके द्वारा अन्य सव भी मिथ्याकृत हो जाता है । 
सत्य हमारे अदर आता हूँ एक प्रकाश, एक वाणी के रूप में, और वह आकर 
हमारे विचार को बदलने के लिये बाधित कर देता है, हमारे अपने विषय में और 
जो कुछ हमारे चारो ओर हैं उसके विषय में एक नवीन विवेकदृष्टि को ला देता 
है। विचार का सत्य दर्शन (५॥७07) के सत्य को रचता है और दर्शन का 
सत्य हमारे अदर सत्ता के सत्य का निर्माण करता है और सत्ता के सत्य (सत्यम्‌ ) 
में से स्वमावत सावना का, सकल्प का और क्रिया का सत्य प्रवाहित होता है। 
यह हैँ वास्तव में वेद का केद्रभूत विचार। 
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सरस्वती, अन्त प्रेरणा, प्रकाशमय समृद्धताओ से भरपूर है (वा्जेभिवाजिनी- 
वती), विचार की सपत्ति से ऐश्वर्यवती (घियावसु ) है। वह यज्ञ को घारण 
करती है, देव के प्रति दी गयी मर्त्य जीव की क्रियाओं की हवि को घारण करती 
है, एक तो इस प्रकार कि वह मनुष्य की चेतना को जागृत कर देती है (चेतन्ती 
सुमतीना ), जिससे कि वह चेत्तना, भावना की समुचित अवस्याओं को और विचार 
की समुचित गतियो को पा लेती है, जो अवस्थाए और गतिया कि उस सत्य के 
अनुरूप होती हैं जहासे कि सरस्वती अपने प्रकाशो को उंडेला करती-है और दूसरे 
इस प्रकार कि वह मनुष्य की इस चेतना के मदर उन सत्यो के उदय होने को प्रेरित 
कर देती हैँ (चोदयित्री मूनृताना ), जो सत्य कि वैदिक ऋषियों के अनुसार जीवन 
और सत्ता को असत्य, निर्वलता और सीमा से छूडा देते है और उसके लिये परम 
सुख के द्वारो को खोल देते है । 

इस सतत जागृत करने और प्रेरित करने (चेतन और चोदन) के द्वारा जो कि 
केतु (अर्थात्‌ वोषन) इस एक शब्द में समृहीत हुए-हुए हे,-जिस केतु' को कि 
वस्तुओं के मिथ्या मत्यंदर्शन से भेद करने के लिये दिव्य-केतु'! (दिव्य बोबन) 
करके प्राय कहा गया हैँ,-सरस्वतती मनृष्य की क्रियाशीलू चेतना के अदर बडी 
भारी वाढ को या महान्‌ गति को, स्वय सत्य-चेतना को ही, ला देती हैं और इससे 
वह हमारे सव विचारो को प्रकाशमान कर देती है (तीसरा मत्र)। हमें यह 
अवध्य स्मरण रखना चाहिये कि वैदिक ऋषियो की यह सत्य-चेतना एक अति- 
भानस (मन से अतिकरात ) स्तर है, जीवन की पहाडी की सतह पर (अद्रे सानु ) 
हैं जो कि हमारी सामान्य पहुच से परे हैँ और जिसपर हमें वडी कठिनता से चढ़- 
कर पहुचना हैँ। यह हमारी जागृत सत्ता का भाग नही है, यह हमसे छिपा हुला 
मति-चेतन की निद्रा में रहता हैं। तो हम समझ सकते हूँ कि मधुच्छदस्‌ का क्या 
आजय हूँ, जव कि वह कहता है कि सरस्वती अन्त'प्रेरणा की सतत किया के 
द्वारा सत्य को हमारे विचारो में चेतना के प्रति जागृत कर देती हैं। 

परतु जहातक केवल व्याकरण के रूप का सवध है, इस पक्ति का इसकी अपेक्षा 
विलकुल भिन्न अनुवाद भी किया जा सकता है, हम “महो अर्ण"” को सरस्वती 
के समानाधिकरण मानकर इस ऋतचा का यह अर्य कर सकते है कि, “सरस्वती 
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जौ कि वडी भारी नदी है, वोधन (केतु) के हारा हमे ज्ञान के प्रति जागृत करतो 
है और हमारे सब विचारी में प्रकाशित होती है ।” यदि हम यहा “बडी 
भारी नदी” इस मुहावरे को भौतिक अर्थ मे ले और इससे पजाब की भौतिक नदी 
समझे, जैसा कि सायण समझता प्रतीत होता है, तो यहा हमें विचार और शब्द- 
प्रयोग की एक बंडी असगति दिखायी पडने रूगेगी, जो कि किसी भयकर स्वप्न या 
पागलखाने के अतिरिक्त कही सभव नही हो सकती। पर यह कल्पना की जा 
सकती है कि इसका अभिप्राय हैं, अन्त प्रेरणा का बडा भारी प्रवाह या समुद्र और 
यह कि, यहा सत्य-चेतना के महान्‌ समुद्र का कोई सकेत नहीं है। तो भी, दूसरे 
ऐसे स्थलों मे देवताओं के सवध मे यह सकेत बार-बार आता है कि वे महान्‌ प्रवाह 
या समुद्र की विशाल शक्ति के द्वारा कार्य करते हे, (मह्ला महतो अगेवस्य १०- 
६७-१२), जहा कि सरस्वती का कोई उल्लेख नहीं होता और यह असमव होता 
“है कि वहा उससे अभिप्राय हो। यह सच है कि वैदिक लेखों में सरस्वती के 
विषय में यह कहा गया है कि वह इन्द्र! की गुप्त आत्मशक्ति हैँ (यहा हम यह 
मी देख सकते है कि, यह एक ऐसा प्रयोग है जो कि अर्थंशून्य हो जाता है, यदि 
सरस्वती केवल एक उत्तर की नदी हो और इन्द्र आकाश का देवता हो, पर तब 
इसका एक बडा गभीर और हृदयग्राही अर्थ हो जाता है यदि इन्द्र हो प्रकाशयुक्त 
मन और सरस्वती हो वह अन्त प्रेरणा जो कि अतिमानस सत्य के गुद्य स्तर से 
निकलकर आती है)। परतु इससे यह नही हो सकता कि, सरस्वती को अन्य 
देवो को अपेक्षा इतना महत्त्वपूर्ण स्थान दे दिया जाय जितना कि तव उसे मिल 
जाता है यदि “मक्ता महतो अर्ण॑वस्थ” का यह अनुवाद करे कि “सरस्वती की 
महानता के द्वारा।/ यह तो वार-बार प्रतिपादित किया गया है कि देवता 
सत्य की शक्ति के हारा, ऋतेन' कार्य करते है, पर सरस्वती तो सत्य के देवताओं 
- में से केवल एक है, यह भी नही कि वह उनमें से सबसे अधिक महत्त्वपूर्ण या व्यापक 
हो। इसलिये महो अर्ण ' का जो अर्थ मेने किया है वही अर्थ है जो कि वेद के 
सौमान्य विचार के साथ और दूसरे सदर्भों में जो इस वाक्‍्याश का प्रयोग हुआ है 

उसके साथ सगति रखता है। 
तो चाहे हम यह समझें कि यह बडा भारी प्रवाह “पहो अर्ण ” स्वय सरस्वती 
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ही हैं और चाहे हम उसे सत्य का समुद्र समझें, यह एक निश्चयात्मक सत्य हैं, जो 
कि इस सदर्भ के द्वारा असदिग्व हो जाता है, कि वैदिक ऋषि जल के, नदी के या 
समुद्र के रूपक को आलकारिक अर्थ में और एक आध्यात्मिक प्रतीक के रूप में 
प्रयुक्त करते थे। तो इसको लेकर हम आगे विचार प्रारम कर सकते है और देख 
सकते है कि यह हमे कहातक ले जाता हैं । प्रथम तो हम यह देखते है कि हिवु 
लेखो में, वेद में, पुराण में ओर दार्शनिक तर्को तथा दृष्टातो तक में सत्ता को स्वर्य॑ 
एक समुद्र के रूप में वणित किया गया हूँ । वेद दो समुद्रो का वर्णन करत है, 
उपरले जल और निचले जल | ये समुद्र हे, एक तो अवचेतन का जो कि बघ- 
कारमय और अभिव्यक्तिरहित है और दूसरा अतिचेतन का जो कि प्रकाशमय है 
और नित्य अभिव्यक्त हैँ, पर हैँ मानवमन से परे। 

ऋषि वामदेव चतुर्थ मण्डल के अतिम सूकत में इन दो समुद्रो का वर्णन करता 
है। वह कहता है कि एक मधुमय लहर समुद्र से ऊपर को आरोहण करती हैं 
और इस जआरोहण करती हुई लहर, जो कि 'सोम' (अशु) है, के द्वारा मनुष्य पुण्ण 
रूप से अमरता को पा लेता हैँ, वह लहर या वह सोम निर्मलता का ('घृतस्य', जो 
कि शुद्ध किये हुए मक्खन का, धी का, सूचक हैं) गृह्य नाम हैं, वह देवताओं की 
जिह्ना है, वह अमरता की चाभि हैं। 

समुद्रादूमिमंधुर्मा उदारद्‌ उपाशुना सममृतत्वसमानट्‌। 

घृत॒स्य नाम गुह्य यदस्ति जिल्ना देवानामसृतस्य नाभि. ॥ (४५८॥१) 

में समझ्षता ह कि इसमें सन्देह नही हो सकता कि समुद्र, मधु, सोम, घृत ये सब 
कम-से-कम इस संदर्भ में तो अवश्य आध्यात्मिक प्रतीक हे। निश्चय ही वाम- 
देव का यह आशय नही है कि शराव की एक लहर या प्रवाह हिन्दमहासागर या 
चवगाल की खाडी के खारे पानी से निकलकर अथवा चाहे यह भी सही कि, सिन्य 
नदी के या गगा नदी के ताजे पानी से निकलकर ऊपर चढती हुई आयी, और यह 
दाराव घी का गुह्य नाम है। जो वह कहना चाहता है वह स्पप्ट यह है कि हमारे 
अन्दर जो अवचेतन की गहराइया है उनमें से आनन्द की या सत्ता के विशुद्ध आह्वाद 
की एक मघुमय लहर उठती है और यह इसी आनन्द के द्वारा होता है कि हम अमरता 
तक पहुच पाते है, यह आनन्द वह रहस्यमय सत्ता हैं, वह गुछ्य वास्तविकता हैँ, 
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जो कि अपनी चमकती हुई निर्मेलताओं से युक्त मन की क्रिया के पीछे छिपी हुई है । 

'सोम', इस आनन्द का देवता, (वेदान्त भी हमे बताता है कि) वह वस्तु है 
जो कि भन था सवेदनात्मक बोध वन गया ह। दूसरे शब्दो में, समस्त मानेसिक 
संवेदन अपने अदर सत्ता के एक गुप्त आनन्द को रखता हूँ और अपने ही अस्तित्व॑ 
के उस रहस्य को व्यक्त करना चाहता हैं। इसलिये आनन्द देवताओं की जिद्ना 
है, जिससे कि वे सत्ता के आनन्द का आस्वादन करते हे, यह नाभि है जिसमें कि 
अमर अवस्था या दिव्य सत्ता की सव क्रियाएं इकट्ठी वधी हुई है। वामदेवं 
अपने कथन को जारी रखता हुआ आगे कहता है, “आओ, हम निर्मलता (घृत) 
के इस रहस्यमय नाम को व्यवत करे,-अभिप्राय यह कि हम इस सोम-रस को, 
सत्ता के इस गुह्मय आनन्द को, बाहर निकाले, इसे इस विश्व-यज्ञ मे अग्नि के प्रति 
अपने समरपंणो या प्रणतियो के द्वारा (नमोभि ) धाम ले, जो अग्नि कि वह दिव्य 
सकलप या सचेतन-शक्ति है जो कि सत्ता का स्वामी (ब्रह्मा) हैं। वह लोकों 
का चार सीगोवाला बेल है, और जब वह मनुष्य के व्यक्त होते हुए आत्मिक विचारों 
को सुनता हूँ तव वह आनन्द के इस गुह्य नाम को इसकी गुहा से वाहर निकाल 
देता है, (अवमीत ) ।” 

दय नाम प्र ब्रवामा घृतस्य अस्मिन्‌ यज्ञे धारयामा नमोभि । 

उप ब्रह्मा शुणवच्छस्यमानम्‌ चतु'शूद्भोश्वमीद्‌ गौर एतत्‌॥ ,(४।५८॥२) 

यहा हम इस बात की तरफ भी ध्यान देते चले कि क्योकि सोमरस और घृत 
प्रतीकात्मक है इसलिये यज्ञ को भी अवश्यमेव प्रतीकात्मक ही होना चाहिये । इस 
प्रकार के सूवतो में जैसा कि यह वामदेव का सूकत है कर्मकाड का आवरण जिसे 
कि वैदिक रहस्यवादियो ने ऐसे प्रयत्नपूर्वक बुना था इस प्रकार विल॒प्त हो जाता 
है जैसे कि हमारी आखो के सामने से विलीन होता हुआ कोहरा और वहा दैदातिक 
सत्य, वेद का रहस्य स्पष्ट दीखने रूगता है। 

वामदेव हमें अपने वर्णित इस समुद्र के स्वरूप के विषय में बिल्कुल भी सन्देह 
का अवकाश नही देता, क्योकि पाचवी ऋचा में उसने साफ ही इसे हृदय का 
समुद्र कह दिया है, 'हचात्‌ समुद्रात्‌”, जिसमें से कि निर्मलता की धारायें, 
“धृतस्य घारा ”, उठती है, वह कहता हैँ कि वे मन और आन्तरिक हृदय के द्वारा 
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क्रमश पवित्र की जाती हुईं वहती है, “अन्तहूं दा मनसा पूयमाना '। ओर 
अन्तिम ऋचा में वह सारी ही सत्ता को तीन रूपो “में स्थित हुआ-हुआ वर्णन करता 
है, प्रथम तो अग्नि! के धाम में जिसे कि दूसरी ऋचाओ से हम थह जानते है कि 
वह सत्यचेतना है, अग्ति का अपना घर हैं, “स्व दमम्‌ ऋतम्‌ वृहत्‌”,-दूसरे, हृदय 
मे, समुद्र में जो कि स्पष्ट ही वह हैं जो कि 'हृद्य समुद्र” है-तीसरे, मनुष्य के जीवन 
में (आयुषि) । 

घामन्‌ ते विदव भुवनम्‌ अधि प्रितम्‌, अन्त -समुद्रे हुचन्तरायुषि । (४-५८-११) 

(१) अतिचेतन और (२) अवचेतन का समुद्र, तथा (३) इन दोनो के मध्य 
में प्राणी का जीवन,-यह्‌ (तीनो मिलकर) हुँ सत्ता का वैदिक विचार। ' 

अतिचेतन का समुद्र निर्मेछता की नदियों का, मघुमय लहर का, लक्ष्य है, जैसे 
कि हृदय के अन्दर का अवचेतन का समुद्र उनके उठने का स्थान हैं । इस, उपरले 
समुद्र को “सिन्वु” कहा गया हूँ और सिन्धु' शब्द के नदी या समुद्र दोनो अर्थ हो 
सकते है, पर इस सूक्‍त में स्पष्ट ही इसका अर्थ समुद्र हैं। आइये, जरा हम 
इस अद्भुत भाषा पर दृष्टि डाले जिस भाषा में कि वामदेव निर्मता की इन 
नदियो का वर्णन करता हैं। सबसे पहले वह यह कहता है कि देवताओ ने उस 
निर्मलता को, घृतम्‌' को खोजा और पा लिया, जो 'घृत' कि तीन रूपो में स्थित 
था, तथा पणियों ने जिसे गो के अन्दर, 'गवि', छिपाया हुआ था ४ यह 
नि सदिग्ध है कि गौ' वेद में दो अर्थों में प्रयुतत हुआ है, गाय और प्रकाश, 
गाय बाह्य प्रतीक है, आन्तरिक अर्थ है प्रकाश। गौओ का अलकार 
कि उनको पणि चुरा ले गये थे और ले जाकर छिपा लिया था, बेद 
में निरन्तर आता है। यहा यह स्पष्ट है कि क्योकि समुद्र' एक आध्यात्मिक 
प्रतीक हँ-हृदय का समुद्र “समुद्रे हृदि',-और सोम” एक आध्यात्मिक 
प्रतीक है, तथा 'घृत' एक आध्यात्मिक प्रतीक है इसलिये वे गौए सी जिनमें कि 
देवता पणियों हारा छिपाये गये 'घुत्त! को दृढकर पा लेते हे अवश्य ही एक आन्तरिक 


*त्रिधा हिंत पणिभिर्गुहझासान गवि देवासो घृतमन्वविन्दनू 
(इन्द्र एक सूर्य एक जजान बेनादेक स्‍्वघया निष्टतल्लु ) ॥ (४५८४) 
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प्रकाश का प्रतीक होनी चाहियें, न कि भौतिक प्रकाश की सूचक । गौ वास्तव 
में 'अदिति' है, असीम चेतना है जो कि अवचेतन के अन्दर छिपी हुई हैं, और त्रिविध 
चृत है छूटकर आये हुए सवेदन की त्रिविध निर्मेलता जो कि (१) आनन्द के, (२) 
प्रकाश और अन्‍्तर्ज्ञान को प्राप्त करतवाले विचारशील मन के और (३) स्वय 
सत्य के, चरम अतिमानस द्यत के अपने रहस्य को दृढ़कर पा लेती हैं। यह इस 
ऋचा (४।५८।४) के उत्तराध॑ से स्पष्ट हो जाता हैँ, जिसमें कि यह कहा गया हूँ 
कि “एक को इन्द्र ने पदा किया, एक को सूर्य ने, एक को देवताओ ने विन' के स्वा- 
भाविक विकास से रचा”, क्योकि (इंद्र! विचारशील मन का, सर्य” अतिमानस 
प्रकाश का अधिपति हैं और वेन हैं सोम, सत्ता के मानसिक आनन्द का अधिपति, 


इन्द्रिय-मन का रचयिता | 
अब यहा हम यह भी देख सकते हे कि यहापर वणणित 'पणि' अवश्य और बलात्‌ 


आध्यात्मिक शत्रु, अन्धकार की शक्तिया ही होने चाहियें, न कि द्राविड देवता 
या द्वाविड जातिया या द्राविड सोदागर। अगली (पाचवी) ऋचा में वामदेव 
धृतम्‌' की घाराओ के विषय में कहता है कि वे हृदय के समुद्र से चलती हे, जहा 
कि वे शत्रु द्वारा सैकडो कारागारो ('ब्रजो', वाडो ) में वद की हुई पडी है, जिससे कि 
वे दिखायी नही देती। निश्चय ही, इसका यह अभिप्राय नही है कि घी की या 
पानी की नदिया हृदय-समुद्र से या किसी भी समुद्र से उठती हुई बीच में दुप्ट और 
अन्यायी द्रविडियो से पकड ली गयी और सैकडो बाडो में बन्द कर दी गयी, जिससे 
कि आयें लोगो को या आर्यों के देवताओं को उनकी झाकी तक न मिल सके । 
तुरन्त हम अनुभव करते है कि यह शत्रु, वेदमत्रो का पणि, वृत्र एक विशुद्ध आ- 
ध्यात्मिक विचार है, न कि यह बात हैं कि यह हमारे पूर्वजो का प्राचीन भारतीय 
इतिहास की सचाइयो को अपनी सन्तति से छिपाने फे लिये उन्हे जटिल और 
दुगेम्य गाथाओ के बादलो से ढक देने का एक प्रयास हो। ऋषि वामदेव हक्‍्का- 
बक्का रह जाता, यदि वह कही देख पाता कि उसके यज्ञसबन्धी रूपको को आज 
ऐसा अप्रत्याशित उपहास-रूप दिया जा रहा है। इससे भी कुछ वात नही बनती 
यदि हम 'घृत' को पानी के अर्थ मे ले, 'हृद्य समुद्र”! को मनोहर झील के अर्थ में और 
यह कल्पना कर ले कि द्रविडियो ने नदियों के पानी को सैकडो बाध लगाकर बन्द 
कर लिया था, जिससे कि आर्य छोग उनकी एक झाकी तक नही पा सकते थे। 


श्र 


समुद्रो और नदियों का रूपक 


क्योकि यदि पजाव की नदिया सव-की-सव हृदय को आनन्द देनेवाली एक मनोहर 
झील से निकलती भी हो, तो भी यह नही हो सकता कि उनकी पानी की धाराओं 
को बहुत ही चालाक तथा बडे युक्ति से काम कैरनेवाले द्रविडियो ने इस प्रकार 
से एक गाय के अन्दर तीन रूपो में रव दिया हो और उस गाय को ले जाकर एक 
गुफा में छिपा दिया हो। 

वामदेव कहता है, “ये हृदय-समुद्र से चलती हूँ, शत्रु द्वारा सैकडो वाडो में बद 
की हुई ये दीख नही सकती । मे निर्मेछता (घृत) की घाराओ की ओर देखता 
हू, क्योकि उनके मध्य में सुतहरा वेंत रखा हुआ हैं (५ वा मत्र)। ये सम्यक्‌ 
प्रकार से खवण करती है जैसे कि वहती हुई नदिया, ये अदर हृदय के द्वारा और 
मन के द्वारा पवित्र की जाती हुई, से निर्मलता की लहरे ऐसे चलती है जैसे कि 
पश्मु अपने हाकनेवाले की अध्यक्षता में चलते हे (धठा मत्र)। मानो कि उस 
रास्ते पर चल रही हो जो कि समुद्र (सिवु' उपरले समुद्र) के सामने है, ये महती 
धाराए वेगयुक्‍त गति से भरपूर, किन्तु प्राण की शक्ति (वात, वायु) से सीमित 
हुई-हुई चलती है, ये जो कि निर्मेता (घृत) की घाराए हैं, वे एक जोर मारते 
'हुए घोडे के समान है जो कि अपने सीमित करनेवाले बबनो को तोड फेंकता हैं, 
जब कि वह लहरो द्वारा परिपुष्ट हो जाता हैं, (७ वा मत्र) ४” देखते ही यह्‌ 
मालूम हो जाता हैं कि यह रहस्यवादी वी एक कविता है, जो कि अपने अभिप्राय 
को अधथामिको से छिपाने के लिये उसे रूपको के आवरण के नीचे ढक रहा हैं, 
जिसको कि कही-कही पर वह पारदर्शक हो जाने देता हैं ताकि वे जो कि देखना 
चाहते है उसमेंसे देख सके । 


*एता अपंन्ति हृद्यात्‌ समुद्राच्छतद्वजा रिय्रुणा नावचक्षे। 

घृतस्प धारा अभि चाकशोमि हिरण्ययो वेततो मध्य आसाम्‌ ॥५॥ 

सम्यक्‌ ख्रवन्ति सरितों न घेना अन्तहूँ दा सनसा पूयमाना.,। 

एते अपषंन्त्यूमंयो घुत्तस्य मुगा इव क्षिपणोरीपमाणा ध६॥ 

सिन्धोरिव प्राध्चने जूघनासो वातप्रमिय' पतरयन्ति यह्धा । 

घृतस्प घारा अरुषों न वाजोी काप्ठा भिन्‍्दन्नूमिभि पिन्वमान' ॥७॥ (४-५८) 
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जो वह कहना चाहता है वह यह है कि दिव्य ज्ञान हर समय हमारे विचारो के 
पीछे सतत रूप से प्रवाहित हो रहा है, परतु आन्तरिक शत्रु उसे हमसे रोके रखते 
है, जो शत्रु कि हमारे मन के तत्त्व को इन्द्रिय-क्रिया और इद्रियाश्रित बोध तक ही 
सीमित कर देते हे, जिससे कि यद्यपि हमारी सत्ता की लहरे उन किनारो पर टक- 
राती हे जो कि अतिचेतन तक, असीम तक पहुचते हूँ तो भी इन्द्रियाश्नित मन की 
स्नायदीय क्रिया द्वारा सीमित हो जाती है और वे अपने रहस्य को प्रकट नही कर 
पाती। वे उन घोडो के समान है जो कि नियत्रण से काबू में रखे हुए और लगाम 
से रोके हुए है, केवल तब जब कि प्रकाश की घाराए अपनी शक्ति को वढाकर 
भरपूर कर लेती हे, जोर मारता हुआ घोडा इन बबनो को तोड पाता है और 
वे स्वच्छदतापूर्वक बहने लगती है, उस ओर जहासे कि सोमरस अभिपुत हुआ हैं 
ओर थज्ञ पैदा हुआ है - 

यत्र सोम सूयते यत्र यज्ञो, घृतस्य घारा' अभि तत्‌ पवन्ते। (९) 

फिर यह लक्ष्य इस रूप मे व्याख्यात हुआ है कि यह सारा मधु-ही-मघु है-घृतस्य 
घारा मधुमत्‌ पवन्ते (१०), यह आनन्द है, दिव्य परम-सुख है। और यह कि 
यह लक्ष्य सिंधु' है, अतिचेतन समुद्र है, अतिम ऋचा में स्पष्ट कर दिया गया है 
जहा कि वामदेव कहता है तेरी मधुमय लहर का हम आस्वादन कर सके”-तेरी 
अर्थात्‌ अग्नि” की जो कि दिव्य पुरुष है, लोको का चार सीगोवाला बैल हूँ, “जो 
कि लहर जलो की शक्ति में, जहा कि वे इकट्ठे होते हे, धारण की हुईं है।” 

अपासनोीके समिये य आभूत” तसश्याम सधुसन्त त ऊरमम। (११) 

वैदिक ऋषियों के इस आधारभूत विचार को हम सुष्टि-सूक्त”' (१०१२९) 
में प्रतिपादित किया हुआ पाते हे, जहा कि अवचेतन का इस प्रकार वर्णन किया 
गया है, 'अधकार से घिरा हुआ अधकार, यही सब कुछ था जो कि प्रारभ में था, 
एक समुद्र था जो कि बिना मानसिक चेतना के था. इसमेंसे एक पैदा हुआ, 
अपनी शक्ति की महत्ता के हरा। (३)। पहले-पहल इसके अदर इसने 
इच्छा (काम) के रूप में गति की, जो इच्छा कि मन का प्रथम वीज था। उन्हो- 
ने जो कि बुद्धि के स्वामी थे असत्‌ में से उसे पा लिया जो कि सत्‌ का निर्माण करता 
हैं, हृदय के अदर उन्होने इसे सोह्देश्य अन्त प्रवृत्ति के द्वारा और विचारात्मक मन 
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द्वारा पाया। (४) । उनकी किरण दिगन्तसम रूप से फैली हुई थी, उसके 
ऊपर भी कुछ था, उसके नीचे भी कुछ था*। (५) ।॥” इस सदर्भ में वे ही 
विचार प्रतिपादित है जो कि वामदेव के सूक्‍त में, परतु रूपको का आवरण यहा 
नही हैं। अचेतन के समुद्र में से 'एक तत्त्व! हृदय में उठता है जो स्वेप्रथम इच्छा 
(काम) के रूप मे आता है, वहा हृदय-समुद्र में वह सत्ता के आनद की एक 
अव्यक्त इच्छा के रूप में गति करता है और यह इच्छा उसका प्रथम बीज है जो कि 
वाद में इच्द्रियाश्रित मन के रूप में प्रकट होता है। इस प्रकार देवताओं को अव- 
चेतन के अधकार में से सत्‌ को, सचेंतन सत्ता को, निभित कर लेने का एक साधन 
मिल जाता है, वे इसे हृदय में पाते है गौर विचार के तथा सोद्देश्य प्रवृत्ति के विकास 
के द्वारा वाहर निकाल लाते है, प्रतीष्या' जिस शब्द से मनोमय इच्छा का ग्रहण 
करना अभिप्रेत है, जो कि उस पहली अस्पष्ट इच्छा से भिन्न हैं जो कि अवचेतन 
में से प्रकृति की केवल प्राणमय गतियो में उठती है। सचेतन सत्ता, जिसे कि 
वे इस प्रकार रचते है, इस प्रकार विस्तृत होती है मानो कि वह अन्य दो विस्तारो 
के बीच में दिगन्‍्तसम रूप में हो, नीचे अवचेतन की अधकारमय निद्रा होती है, 
ऊपर होती हूँ अतिचेतन की प्रकाशपूर्ण रहस्यमयता । ये ही उपरले और निचले 
समुद्र हे । 

यह वैदिक अलकार पुराणों के इसी प्रकार के प्रतीकात्मक अलकारों पर भी एक 
स्पष्ट प्रकाश डालता है, विशेषकर विष्णु' के इस प्रसिद्ध प्रतीक पर कि वह प्रलुय 
के बाद क्षीरसागर में अनत' साप की वुण्डली में शयन करता है। यहा यह 
आक्षेप किया जा सकता हैँ कि पुराण तो उन अवविश्वासी हिंदू पुरोहितो या 
कवियों द्वारा लिखे गये थे जो कि यह विश्वास रखते थे कि ग्रहणों का कारण यह 


*त्म आसोत्तमसा गूल्हमग्रेष्प्रकेत सलिल सर्वमा इदम्‌। - 
(तुच्छचेनाभ्वपिहित यदासीत्‌) तपसस्तन्महिनाइजायतैकम्‌ ॥३॥ 
कामस्तदग्रे समवर्तंताधि भनसो रेत्त प्रथम यदासीतु। 

सतो बन्चुमसति निरविन्दन्‌ हदि प्रतीष्या फवयो मनीपा ॥४॥ 

तिरबचीनो विततो रश्मिरेपामधथ स्विदासीद्रपरि स्विदासीत्‌ । .. ... ध५त 


श्रे९ 
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है कि एक दैत्य सूर्य और चन्द्रमा को ग्रसता (खा जाता) है और वे आसानी से ही 
इसपर भी विश्वास कर सकते थे कि प्रलुय के समय में परमात्मा भौतिक शरीर 
में सचमूच के दूध के भौतिक समुद्र में एक भौतिक साप के ऊपर सोने जाता हैं और 
इसलिये यह व्यर्थ का बुद्धिकौशल दिखाना हैं कि इन कहानियो का कोई आध्या- 
त्मिक अभिप्राय खोजा जाय। मेरा उत्तर यह होगा कि वस्तुत ही उनमें ऐसे 
अभिप्राय खोजने की, ढृढ़ने की आवश्यकता नही है, क्योकि इन्ही 'अधविदवासी' 
कवियो ने ही वहा स्पष्ट रूप से कहानियो के उपरिपृष्ठ पर ही उन अभिप्रायो को 
रख दिया है जिससे कि उन्हे प्रत्येक व्यक्ति, जो कि जानवूझकर अधा नही बनता, 
देख सकता है। क्योकि उन्होने विष्णु के साप का एक नाम भी रखा है, वह नाम 
है 'अनत', जिसका अर्थ हैं असीम, इसलिये उन्होने हमें पर्याप्त स्पष्ट रूप में कह 
दिया है कि यह कल्पना एक अलकार ही है और विष्णु, अर्थात्‌ सर्वव्यापक 
देवता, प्रलढयकाल में अनत की अर्थात्‌ असीम की कुण्डलियो के अदर दायन करता 
है। बाकी क्षीरसमुद्र के विषय में यह कि वैदिक अलकार हमें यह दर्शाता हैं कि 
यह असीम सत्ता का समुद्र होना चाहिये और यह असीम सत्ता का समुद्र हैँ नितान्त 
मधघुरता का, दूसरे शब्दो में विशुद्ध सुख का एक समुद्र । क्योकि क्षीर या मघुर दूध 
(जो कि स्वय भी एक वैदिक प्रतीक है ) स्पष्ट ही एक ऐसा अर्थ रखता है जो कि 
वामदेव के सूक्‍त के 'मधु' शहद या मघुरता से सारत भिन्न नही है । 
इस प्रकार हम पाते हे कि वेद और पुराण दोनो एक ही प्रतीकात्मक अलकारो 
का प्रयोग करते हे, समुद्र उनके लिये असीम और झाइवत सत्ता का प्रतीक है। 
हम यंह भी पाते हे कि नदी या बहनेवाली धारा के रूपक को सचेतन सत्ता के प्रवाह 
का प्रतीकात्मक वर्णन करने के लिये प्रयुक्त किया गया है। हम देखते हैँ कि 
सरस्वती, जो कि सात नदियो में से एक है, अन्त प्रेरणा की नदी है जो कि सत्य- 
चेतना से निकलकर बहती हैं। तो हमे यह कल्पना करने का अधिकार है कि 
अन्य छ नदिया भी आध्यात्मिक प्रतीक होनी चाहियें। 
पर हमें सवेथा कल्पना और अठकल पर ही निर्भर रहने की आवश्यकता नहीं 
है, वे चाहे कितनी ही दुढ और स्वंधा विव्वासजनक क्यो न हो। जैसे कि वामदेव 
के सूक्‍त में हम देख आये है कि. नदिया, 'घृतस्य धारा ' वहा घी की नदिया या 


१४० 


समुद्रो और नदियों का रूपक 


भौतिक पानी की नदिया नहीं है पर आध्यात्मिक प्रतीक है, वैसे ही हम अन्य सूक्‍तो 
में सात नदियों के प्रतीक होने के सबंध में वडी जवर्देस्त साक्षी पाते है। इस 
प्रयोजन के लिये मे एक और सूक्‍त की परीक्षा करूगा, तृतीय मण्डल के प्रथम 
सूक्‍त की जो कि ऋषि विश्वामित्र के द्वारा अग्निदेवता के प्रति याया गया है, 
क्योकि यहां वह सात नदियों का वर्णन वेसी ही अदभुत और असदिग्ध भाषा में 
करता है, जैसी कि घृत की नदियों के विषय में वामदेव की भाषा है। हम देखेंगे 
कि इन दो पवित्र गायको की गीतियो मे ठीक एक से ही विचार विलकुल भिन्न 
प्रकरणो में आते हे । 


रैडर्‌ 


चारह॒रवा अध्याय 


सात नांदयां 


वेद सतत रूप से जलो या नदियो का वर्णन करता हैँ, विशेषकर दिव्य जलो का, 
“आपो देवी ' या आपो दिव्या ' और कही-कही उन जलो का जो कि अपने अन्दर 
प्रकाशमय सौर लोक के शअ्रकाश को या सूर्य के प्रकाश को रखते हे,स्वर्वतीराप । 
जलो का सचरण जो कि देवताओ के द्वारा था देवताओं की सहायता से मनुष्यो 
द्वारा किया जाता है, एक तियत प्रतीक हैं। जिनकी मनुष्य अमीप्सा करता 
है, जिन्हे कि मनृष्य को दिलाने के लिये देवता वृत्रो और पणियो के साथ निरन्तर 
युद्ध में सठग्न रहते है, वे तीत महान विजप्रे है गौए, जल और सूर्य या सौर छोक 
“गा , अप , स्व ”। प्रइन यह हें कि, क्या ये सकेत आकाश की वर्षाओ के लिये हैं, 
उत्तर भारत की नदियो के डिये हे जिनपर कि द्रवीडियो ने अधिकार कर लिया था 
या आक्रमण किया था, जब कि वृत्र थे कभी द्रवीडी लोग और कभी उनके देवता, 
गौए थी वे पशु जिनको कि वहा के मूल निवासी “डाकुओ" ने आकर-वसनेवाले 
आारयों से छीनकर हस्तगत कर लिया था या लूट लिया था-और पणि जो कि 
गौओ फो छीनते या चुराते है, फिर वे ही थे, कभी द्रवीडी और कभी उनके देवता , 
अथवा इसका एक गम्मीरतर, एक आध्यात्मिक अथे हैं। 

क्या 'स्व ' को विजय कर लेने का अभिप्राय केवल यह हैं कि सूर्य जो कि उमडते 
हुए बादलों से ढक गया था या ग्रहण से अभिभूत था या रात्रि के अन्धकार से घिरा 
हुआ था, वह्‌ फिर से पा लिया गया ? क्योकि यहा तो कम-से-कम यह नही हो सकता 
कि सूर्य को आर्यों के पास से 'काछी चमडी के” और “विना नाकवाले” मनुष्य- 
शत्रुओं ने छीन लिया हो। अथवा स्व” की विजय का अभिष्राय केवल यज्ञ के 
द्वारा स्वर्ग को जीतने से है ” ओर दोनो में से किसी भी अवस्था में गौ, जल, सूर्य 
के अथवा गौ, जलू और जआाकाश् के इस विचित्र से जोड का क्या अभिप्राय होता 
है ? इसकी अपेक्षा क्या यह ठीक नही है कि यह प्रतीकात्मक अर्थों को देनेवाली 


श्र 


सात नदिया 


एक पद्धति हैं, जिसमें कि गोए जो कि गा इस गब्द के द्वारा गायो और प्रकाश 
की किरणो दोनो अर्थों में निर्दिष्ट हुई है, उच्चतर चेतना से आनेवाले प्रकाश हें, 
जिनका कि मूल उद्गम प्रकाश का सूर्य, सत्य का सूर्य है ? क्या स्व ' स्वय अमरता 
का लोक या स्तर नही है, जो कि उस सर्वेप्रकाशमय सूर्य के प्रकाश या तत्य से शासित 
हैं जिसे कि वेद में महान्‌ सत्य, 'ऋतम्‌ वृहत्‌' और सच्चा प्रकाश कहा गया हैं ? 
और वया दिव्य जल, आपो देवी , दिव्या या स्वर्वती ', इस उच्चतर चेतना के 
प्रवाह नहीं है जो मर्त्य मन पर उस अमरता के लोक से बारा के रूप में गिरते है ? 

निस्सदेह यह आसमान है कि ऐसे सन्दर्भ या सूकत बताये जा सके कि जिनमे >पर 
से देखने पर इस प्रकार की किसी व्यास्या की आवश्यकता प्रतीत न होती हो और 
उस सूक्‍त को यह समझा जा सकता हो कि वह वर्षा को देने की प्रार्थना या स्तुति 
हैँ अथवा पजाव की नदियों पर हुए युद्ध का एक लेखा हैं। परन्तु वेद की व्याख्या 
जुदा-जुदा सदर्मो या सूकतो को लेकर नहीं की जा सकती । यदि इसका कोई 
सगत और सवद्ध अर्थ होना हैं , तो हमें इसकी व्याख्या समग्र रूप में करनी चाहिये । 
हो सकता है कि हम स्व और गा को भिन्न-भिन्न सदर्भो में विल्क्रुल ही भिन्न- 
भिन्न अर्थ देकर अपनी कठिनाइयों से पीछा छुडा छे-ठीक जैसे कि सायण गा * में 
कभी गाय का अर्थ पाता है, कभी किरणों का मौर कभी एक कमाल के हुदय- 
लाघव के साथ, वह जबरदस्ती ही इसका अर्थ जल कर लेता है ।* परन्तु व्याग्या 
की यह पद्धति केवल इस कारण ही युक्तियुक्त नही हो जाती, क्योकि यह तकंवाद- 
समत' और सामान्य बुद्धि के गोचर' परिणाम पर पहुचाती हैं। इसको अपेक्षा 
ठीक तो यह हैं कि यह तर्क और सामान्य युद्धि दोनो ही की अवज्ञा करती है। 
अवश्य ही इसके द्वारा हम जिस भी परिणाम पर चाहे पहुच सकते है, परन्तु कोई 
भी न्यायानुकूल और निष्पक्षपात म॑न पूरे निडचय के साथ यह अनुभव नहीं कर 
सकता कि वही परिणाम वैदिक सूकतो का असली मौलिक अर्थ हूँ। 


*इसी प्रकार वह अत्यधिक महत्त्ववूर्ण वैदिक शब्द ऋतम्‌” की कभी यज्ञ, 
कभी सत्य, कभी जछ व्याख्या करता हैँ और बाब्चर्य तो यहू कि ये सव भिन्न- 
भिन्न अर्थ एक ही सूकत में मौर वह भी कुल पाच या छ ऋतचाओवाले ! 


श्डर 


बेद-रहस्यथ । 


परन्तु यदि हम एक अपेक्षाकृत अधिक सगत प्रणाली को लेकर चले, तो अनेकी 
दुर्लघ्य कठिनाइया विशुद्ध भौतिक अथे के विरोघ में आ खडी होती हैं। उदा- 
हरण के लिये हमारे सामने वसिष्ठ का एक सूकत (७-४९) हैं, जो कि दिव्य जलो, 
आपो देवी , आपो दिव्या ', के लिये है, जिसमें कि द्वितीय ऋचा इस प्रकार है, 
दिव्य जल जो कि या तो खोदे हुए नालो में प्रवाहित होते है या स्वय उत्पन्न बहते 
हूँ, वे जिनकी गति समुद्र की ओर है, जो पवित्र हे, पावक हूँ,-वे दिव्य जल मेरी 
पालना करें।' यहा तो यह कहा जायगा कि अर्थ बिल्कुल स्पष्ट हूँ, ये भौतिक 
जल है, पाथिव नदियां या नहरे हें-या यदि खनिश्रिमा ' शब्द का अर्थ केवल 
“खोदे हुए” यह हो, तो ये कुए हे-- जिनको कि वसिष्ठ अपने सूवत में सवोधित कर 
रहा है और दिव्या ' दिव्य, यह स्तुति का केवल एक शोमापरक विद्येषण है, अथवा 
यह भी सभव है कि हम इस ऋचा का दूसरा ही अर्थ कर ले और यह कल्पत्ता करे 
कि यहा तीन प्रकार के जलो का वर्णन है,-आकाशझ के जल अर्थात्‌ वर्षा, कुओो 
का जल, नदियों का जल।  परतु जब हम इस सृक्‍त को समग्र रूप में अध्ययन 
करते है, तब यह अर्थ अधिक देर तक नहीं 5हर सकता। क्योकि सारा सृक्त 
इस प्रकार है- 
“वे दिव्य जल मेरी पालना करे, जो समुद्र के सबसे ज्येष्ठ (या सबसे महान्‌ ) 
हैं, जो गतिमय प्रवाह के मध्य में से पवित्र करते हुए चलते है, जो कही टिक नही 
जाते, जिनको कि वज्रधारी, वृषभ इन्द्र नें काटकर बाहर निकाला हैँ (१) । 
दिव्य जल जो कि या तो खोदी हुई नहरो में बहते हैं या स्वय उत्पन्न बहते है, जिनकी 
गति समुद्र की ओर हैं, जो पवित्र है, पावक हैँ, वे दिव्य जल मेरी पालना करे 
(२) । जिनके मध्य में राजा वरुण प्राणियों के सत्य और अनूत को देखता हुआ 
चलता है, वे जो कि मघु-स्रादी हे और पवित्र तथा पावक हेँ-वे दिव्य जल मेरी 
पालना करें (३)। जिनमें वरुण राजा, जिनमें सोम, जिनमें सब देवता शक्ति 
का मद पाते हे, जिनके “बानर-अस्नि प्रविष्ट हुआ है, वे दिव्य जल मेरी 
पालना हे) ।/* - 


पे । यन्त्यनिरि जा। 


सात नदिया 


यह स्पष्ट है कि वसिष्ठ यहा उन्ही जलो, उन्ही घाराओ के विषय में कह रहा 
हैँ जिनका कि वामदेव ने वर्णन किया है-वे जल जो कि समुद्र से उठते है और 
वहकर समुद्र में चले जाते हे, वह मधुमय लहर जो समुद्र से, उस प्रवाह से जो कि 
वस्तुओं का हृदय हैं, ऊपर को उठ्ती हूँ, वे जो निर्मेलता की घाराए हे, 'घृतत्य 
घारा !। वे अत्युच्च और सावंत्रिक सचेतन सत्ता के प्रवाह हैँ, जिनमें कि वरुण 
मर्त्यों के सत्य और अनृत का अवलोकन करता हुआ गति करता हूँ (देखिये, 
यह एक ऐसा वाक्‍्याश हू जो कि न तो नीचे आती हुई वर्षाओं की ओर रूग सकता 
है न ही भौतिक समुद्र की ओर )। वेद का वरुण” भारत का नैपचून 
('९(०(प॥९८) नहीं है, नाही यह ठीक-ठीक, जैसी कि पहले-पहल योरोपियन 
विद्वानों ने कल्पना की थी, ग्रीक औरेनस ((0पा9705), आकाश है। वह हैं 
आकाशीय विस्तार का, एक उपरले समुद्र का, सत्ता की विस्तीर्णता का, इसकी 
पविन्नता का अधिपति, उस विस्तीर्णता में, दूसरी जगह यह कहा गया है कि, उसने 
पथरहित असीम में पथ बनाया है जिसके कि अनुसार सूर्य, सत्य और प्रकाश का 
अधिपति, गति कर सकता है । वहासे वह मर्त्ये चेतना के मिश्रित सत्य और 
अनृत पर दृष्टि डालता है _ ॥ और भागे हमे इसपर ध्यान देना चाहिये कि ये 
दिव्य जल वे है जिनको कि इन्द्र नें काटकर बाहर निकाला हूँ और पृथ्वी पर प्रवा- 
हित किया है-यहू एक ऐसा वर्णन है जो कि सारे वेद में सात नदियों के सबंध में 
किया गया हैं । 
* यदि इस विषय में कोई सदेह हो भी कि वसिप्ठ की स्तुति के ये जल वे ही है 





इन्द्रो या बच्ची चृषभो रराद ता आपो देवीरिह मामवन्ठु ॥ १॥ 

या जापो दिव्या उत दा ख्रवन्ति खनिश्निमा उत्त वा या स्वयजा । 
समुद्रार्या या: शुच्य" पावक्ास्ता आपो देवीरिह सामवत्तु ॥श॥। 

यात्ता राजा चरुणों याति मध्यें सत्यानृुते अवपद्यण्जनानाम्‌ । 

सघुशचुत. शुच्॒यों या" पावकास्ता जापो देवोरिह सामवन्तु एड 

यासु राजा बरुणो यासु सोनो विश्वे देवा यातुर्ज मदन्ति 

चेश्वानरों यास्वस्नि प्रविष्टस्ता आपो देदोरिह मामदस्छु ॥ड। (ब्ू०७-४९) 


श्ड्प्‌ 


वेद-रहस्य 


जो कि वामदेव के महत्त्वपूर्ण सृक्‍्त के जल है, 'मधुमान्‌ ऊमि , घृतस्य धारा. तो 
यह संदेह ऋषि वसिष्ठ के एक दूसरे सूकत ७ ४७ से पूर्णतया दूर हो जाता है । 
४९ वे सूकत में उसने सक्षेप से दिव्य जलो के विपय में यह सकेत किया है कि वे 
मधुस्रावी हे, मघुश्चुत ', और यह वर्णन किया है कि देवता उनमें शक्ति के मद 
फा आनद लेते हे, ऊर्ज मदन्ति', इससे हम यह परिणाम निकाल सकते है कि मधु 
या मधुरता वह मधु' हैं जो कि 'सोम' है, आवद की मदिरा है, जिसका कि देवताओं 
को मद चढा करता है। परतु ४७ वे सूबत में वह अपने अभिप्राय को असदिग्ध 
रूप से स्पष्ट कर देता हूँ। 

“हे जलो! उस तुम्हारी प्रधान लहर का जो कि इन्द्र का पेय है, जिसे कि 
देवत्व के अन्वेषको ने अपने लिये रचा है, उस पवित्र, अदूपित, निर्मलता की प्रवाहक 
(घृतग्रुषम्‌), सधुमय (मधुमन्तम्‌), तुम्हारी लहर का आज हम आनद ले सके 
(१)। हे जलो! जलो का पुत्र (अग्नि), वह जो कि आशुकारी हैं, तुम्हारी 
उस अति मघुमय लहर की पालना करे, उस तुम्हारी लहर का जिसमे इन्द्र वसुओ- 
सहित मद मस्त हो जाता है, आज हम जो कि देवत्व के अन्वेषण में लगे है, आस्वा- 
दन कर पायें (२)। सौ शोधक चालनियो मे से छानकर पवित्र की हुई, अपनी स्व- 
प्रकृति से ही मदकारक, वे दिव्य हैँ और देवताओ की गति के लक्ष्यस्थान (उच्च 
समुद्र ) को जाती हे, वे इन्द्र के कर्मों को सीमित नही करती, नदियो के लिये हवि 
दो जो कि निर्मलता से भरपूर हो, (घृतवत्‌ु) (३)। वे नदिया जिन्हें कि सूर्य 
ने अपनी किरणो से रचा है, जिनमें से इन्द्र ने एक गतिमय लहर को काटकर निकाला 
है, हमारे लिये उच्च हित (वरिव ) को स्थापित करे । और तुम, हे देवो, सुख 
की अवस्थाओ के हारा सदा हमारी रक्षा करते रहो | (४) * 


*आपो य व॒ प्रथम देवयन्त इन्द्रपानमुमिमकृण्वतेल' 

ते यो वय शुचिमरिप्रमयय घृतप्रुष सधुमन्त वनेस ॥१॥ 
तमू्िमापो भधुमत्तम योध्पा नपादवत्वाशुहेसा। 

यस्मिल्चिन्द्रों वसुभिर्मादयाते तमझ्याम देवयन्तो वो अद्य ॥२॥ 
बतपवित्राः स्वधया मदस्तोर्देदीदेंवानामपि यन्ति पाथ । 


श्र 


सात नदिया 


यहा हमें वामदेव की 'मघुमान्‌ ऊर्मि.', मधुमय मदजनक लहर मिलती हैं गौर 
यह साफ-साफ कहा गय। है कि यह मधु, यह मधुरता, सोम है, इन्द्र का पेय हूँ। भागे 
घलकर 'शतपवित्रा ' इस विशेषण के द्वारा यह और भी स्पष्ट हो गया हैँ, क्योकि 
यह विशेषण वैदिक भाषा में केवल 'मोम' को ही सूचित कर सकता है, और हमें 
यह भी ध्यान में छाना चाहिये कि यह विशेषण स्वय नदियो ही के लिये है गौर 
यह कि मधुमय लहर इन्द्र द्वारा उन नदियों में से वहाकर लायी गयी हैं, जब कि 
इसका मार्ग पर्वतो पर वज् द्वारा वृत्र का वध करके काटकर निकाला गया है । 
फिर यह स्पष्ट कर दिया गया हैँ कि ये जल सात नदिया है, जो कि इन्द्र द्वारा वृत्री 
के, अवरोधक के, आच्छादक के, पजे से छुठाकर लायी गयी है और नीचे को वह- 
कर पृथ्वी पर भेजी गयी हूं। 

ये नदिया क्या हो सकती ह जिनकी कि लहर सोम की मदिरा से भरपूर है, 
शुत' से भरपूर है, 'ऊर्ज से, शक्ति से, भरपूर है ? ये जल क्या हे जो कि देवो कीं 
गति के लक्ष्य की ओर प्रवाहित होते है, जो कि मनुष्य के लिये उच्च हित को स्था- 
पित करते है ? पजाव की नदिया नही, वैदिक ऋषियो की मनोवृत्ति में जगलियों 
जैसी असवद्धता और विक्षिप्त चित्तो की सी असगति रहती थी, इस प्रकार की 
कोई जगली से जगली कल्पना भी हमे इसके लिये प्रेरित नही कर सकती कि हम 
उनके इस प्रकार के वचनो पर अपना इस प्रकार का अभिप्राय वना सके | स्पष्टहीं- 
ये सत्य और सुख के जल हू जो कि उच्च, परम समुद्र से प्रवाहित होते है । ये नदियां 
पृथ्वी पर नही, बल्कि य्रुलोक में वहती हे, चृत्र', वह जो कि अवरोधक हूँ, आच्छा- 
दक हैँ, उस पाथिव-चेतना पर जिसमें कि हम मत्यं रहते हैँ, इनके वहकर जाने को - 
रोके रखता है, जव तक कि इन्द्र, देवहूप मन, अपने चमकते हुए विद्युद्दत्नो से इस 
आच्छादक का वय नही कर देता और उस पाथिव चेतना के शिखरो पर काट-काट- 
कर वह मार्ग नहीं वना देता जिसपर कि नदियों को वहकर आना होता हैँ। वैदिक 


ता इन्द्रस्य न मिनन्ति ब्बतानि सिन्वुभ्यों हव्य घृत्तवज्जुहोत ॥३॥ 
या सूर्यों रश्मिभिराततान याध्य इन्द्रो अरदद्‌ गातुमूमिम्‌ 
ते सिन्धवों घरिवों घातना नो यूय॑ं पात स्वस्तिमिः सदा न. ॥४॥ (ऋ, ७-४७) 


नह 


वेद-रहस्य 


ऋषियों के विचार और भाषा की केवल एकमात्र इसी प्रकार की व्याख्या युक्ति- 
भक्त, सगत और वुद्धिगम्य हो सकती है। वाकी जो रहा उसे वसिष्ठ हमारे लिये 
पर्याप्त स्पष्ट कर देता हैं, क्योकि वह कहता है कि ये वे जल हूँ जिन्हें कि सूर्य 
ने अपनी किरणो द्वारा रचा है और जो कि पार्थिव गतियो के विसदृश, इन्द्र' के, 
परम मन के, व्यापारी को सीमित या क्षीण नही करते। दूसरे शब्दो में ये महानू 
सत्य, ऋतम्‌ वृहत्‌' के जल है और जैसा कि हमने सर्वत्र देखा हैँ कि यह सत्य सुख 
“को रचता है, वैसा ही यहा हम पाते हे कि ये सत्य के जल, 'ऋतस्य धारा ', जैसा 
'कि दूसरे सूकतो मे उन्हें स्पष्ट ही कहा गया है, (उदाहरणार्थ ५१२२ में कहा 
हैं, ओ सत्य के द्रष्टा, केवल सत्य का ही दर्शन कर, सत्य की अनेक धाराओं को- 
ऋतस्य घारा -तोडकर निकाल ) -मनुष्य के लिये उच्च हित (वरिव ) को 
“धापित करते हैं और उच्च हित है सुख, दिव्य सत्ता का आनद । 
” तो भीन इन सुकतो में, न ही वामदेव के सूक्‍त में सात नदियों का कोई सीधा 
उल्लेख आया है। इसलिये हम विद्वामित्र के प्रथम सूक्‍्त (३ १) पर भाते हे 
जो कि अग्नि के प्रति कहा गया है, और इसकी दूसरी से लेकर चौदहवी ऋचा तक 
को देखते है । यह एक लबा संदर्भ है, परतु यह पर्याप्त आवश्यक है कि इसे 
उद्धृत किया जाय और इस सारे का ही अनुवाद किया जाय। 
प्राज्च यज्ञ चकृम वर्घता गी । समिद्हूरग्नि नमसा दुवस्यन्‌। 
दिव. शबासुविदयथा कवीना। गृत्साय चित्‌ तबसे गातुमीषु ॥२0 
सयो दे सेघिर. पूतवक्ष.। दिव सुबन्धुर्जनुषा पुथिव्या । 
अविन्दन्नु दर्शतमप्स्वन्त.। देवासो अग्तिसपसि स्वसृणाम्‌ ॥३॥ 
* अवधेयन्‌ त्सुभग सप्त यह्दधी । इ्वेत जज्ञानमरुष महित्वा। 

दिल न जातसभ्याररबवा । देवासों अग्नि जनिमन्‌ यपुष्यन्‌ ॥४॥ 

शुक्रेभिरड़ूं रन आततन्वानूं।  क्रतु पुनान कविभि पवित्र. 

शोचिबंसान पर्यायुरपा। श्रियो मिम्रोते बृहतोरनूनाः ॥५॥ 


'ऋत चिकित्व ऋतमिच्चिकिद्धि ऋतस्य धारा अनु तृन्धि पूर्वोः॥ 
"नि सदेह, वरिव ' शब्द का श्राय' अभिप्राय सुख' होता भी है। 


रन 


६४८ 


सात नदिया 


चत्राजा सोमनदतीरदब्धा दिवो यद्धौरवसाना अनग्ना । 

सना अन्न युवतय, सयोनीरेक गर्भ दघिरे सप्त वाणी: ॥६॥ 

स्तोर्णा अस्प सहतो विश्वरूपा घृतस्प योनी खवये मघूनाम्‌ । 

अस्युरत्न धेनव पिन्वमाना मही दस्मस्य मातरा समीचो ७ 

ब्चाण सुनो सहसो व्यद्यौद्‌ दधान शुक्रा रभसा वपूषि। 

इचोतन्ति घारा सधुनों घृतस्य वृषा यत्र वावृधे फाव्येन ॥८।। 

पितुश्चिदृषर्जनुषा विवेद व्यस्य घारा असृजद्‌ वि घेना । 

गुहा चरन्तं सखिभिः शिवेसि दिवो यद्धीभिने गुहा वभूव ७४५७ 

पितुद्रच गर्भ जनितुशच बच्चे पूर्वीरिकों अधयत्‌ पीष्याना । 

चुष्णें सपत्नी शुच्ये सबन्ध्‌ उभे असम सनुष्ये३ नि पाहि ॥१०॥ 

उरो महाँ अनिवाधे वर्वर्धाष्ष्पो अग्नि यशस. स हि पूर्वी । 

चऋरुर5 'जेपरअाशजज 'यपयुरू उसिस्मएस्एएएिस, सचसुएफ, १टी १५ 

अफ्नो न वश्चि समिये सहीना दिवुक्षेय सूनवे भाऋजीकः। 

उद्स्लिया जनिता यो जजानाष्पा गर्भो नृतमों यद्धो अग्नि ४९३॥। 

अपां गर्भ दर्शोातमोषधीना वना जजान सुभगा विरूपम्‌ । 

देवासश्चिन्मनसा स हि जग्मु' पनिष्ठ जात तव॒स दुवस्यन्‌ ॥१३॥ 

वृहन्त इृद्‌ भानवों भाऋजीकर्माग्न सचन्त विद्युतो न शुक्रा, | 

गुहेव वृद्धं सदसि स्वे अन्तरपार ऊर्वे अमृत्त दुहानाः ॥१४॥ 

हमने (प्राञच) प्रकृष्टतम की तरफ आरोहण करने के टिंये (यज्ञ चक्रम) 

यज्ञ किया है, हम चाहते हे कि (गी ) वाणी (वर्घता) वृद्धि को भाप्त हो । उन्होंने 
[दिवो ने] (अग्नि) अग्नि! को, (समिद्धि ) उसकी ज्वालाशी की प्रदीप्ति के 
साथ, (नमसा) आत्मसमर्पण के नमस्कार के साथ, (दुवस्थन) उसके व्यापारों 
में प्रवृत्त किया है, उन्होने (कवीना) द्रष्टठाओं के (विदा) शानों को (दिवः). 
यो से (शणासु ) जमिव्यक्त किया हैँ और वे उस [अग्नि] के लिये (गातु) एक 
मार्ग को (ईपु ) चाहते है, (तवसे) इसलिये कि उसकी शक्ति प्रकाशित हो सके, 
(गृत्साय चित), इसलिये कि उसकी छब्द को पाने की इच्छा पूरी हो 
सके ।(२) 
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“(मेघिर ) मेघा से भरपूर (पूतदक्ष ) शुद्ध विवेकवाल्ला (जनुपा) अपने 
जन्म से (दिव ) दो का (पृथिव्या ) गौर पृथिवी का (सुबन्बु ) पूर्ण सखा या 
धूर्ण निर्माता वह [अग्नि] (मय ) सुख को (दे) स्थापित करता हैं, (देवास ) 
देवो ने (अप्सु अन्त ) जलो' के अदर (स्वसृूणा अपसि) बहिनो की क्रिया के 
गदर (दर्षत) सुदृश्य रूप मे (अग्नि) 'अग्नि' को (अविन्दन्‌ उ) पा लिया। (३) 

“(स॒प्त) सात (यद्धी )शक्तिशाली [नदियों] में उसे [अग्नि को] (अवर्धयन्‌ ) 
प्रवृद्ध किया (सुमग) उसे जो कि पूर्ण रुप से सुख का उपभोग करता है, (श्वेत 
जज्ञान) जो कि अपने जन्म से सफेद है, (अरुष महित्वा) वडा होकर अरुण हो 
जाता है। वे [वदिया] (अभ्यारु) उसके चारो ओर गयी और उन्होने उसके 

-लिये प्रयत्व किया, (शिशु न जात अद्वा ) उन्होनें जो कि नवजात शिशु के पास 
घोडियो के तुल्य थी, (देवास ) देवों ने (अग्नि) अग्ति को (जनिमन्‌) उसके 
उनन्‍्मकाल में (वर्पुष्यन्‌) शरीर दिया। (४) 

“(पर्वित्रे कविभि ) पवित्र कवियो [ज्ञानाधिपतियों] की सहायता से (ऋतु) 
कर्मपरक सकल्प को (पुनान ) पवित्र करते हुए उसने [अग्नि ने) (शुक्त अगर ) 
अपने साफ, चमकीले अगो से (रज ) मध्यछोक को (आततत्वान्‌) ताना और 
रचा, (अपा आयु परि) जलो के समस्त जीवन के चारो ओर (शीचि वसान ) 
चोगे की तरह प्रकाश को पहने हुए उसने (श्रिय ) अपने अदर कान्तियो को 
(मिमीते) रचा जो कि (बृहती ) विशाल तथा (अनूना ) न्यूनतारहित 
थी ।(५) 

: “अग्वि ने (दिव यद्धी ) चुछोक की शक्तिशाली [नदियों] के इधर-उधर 
[सी वन्नाज) सर्वेत्र गति की जो [नदिया] (अनदती) निगलूती नही (अदब्धा )। 
न ही वे आक्ान्त होती है, (अवसाना ) वे वस्त्र पहने नही थी, (अनग्ना ) न ही 
दें नंगी थी। (भत्र) यहा (सना) उन शाइवत (युवत॒य ) और सदा युवती 
देवियों ने (सयोनी ) जो कि समान गर्भ से उत्पन्न हुई हे, (सप्त वाणी ) जो कि 
सात वाणी-रूप थी (एक गर्म दघिरे) एक शिक्षु को गर्भरूप से घारण किया 
हैं। (६) 

“(अस्य) इसके (सहत ) पुजीभूत समुदाय, (विश्वरूपा ) जो कि विश्वरूप 


१५० 


सात नदिया 


थे, (घृतस्प योनो) निर्मलछता के गर्भ में (मघूना स्रव्े) मघुरता के प्रवाह में 
(स्तीर्णा ) फैले पडे थे, (अन्न) यहा (घेनव ) प्रीणयित्री नदिया (पिन्वमाना ) 
अपने-आपको पुष्ट करती हुई (अस्थु ) स्थित हुई और (दस्मस्य) कार्य को पूरा 
करनेवाले देव [अग्नि] की (मातरा) दो माताए (मही) विशाल तथा (समीची ) 
समसस्‍्वर हो गयी। (७) 

“(बश्माण ) उनसे धारण किया हुआ (सहस सूनो) ओ शतव्ित के पुत्र ! 
(शुक्रा रभसा वपूषि दधान ) चमकौले और हर्पोन्मादी शरीरो को धारण किये 
हुए तू (व्ययौत्‌) विद्योतमान हुआ। (मघुन ) मधूरता की (घृतस्य) 
निर्मलता की (धारा ) धाराएं (इचोतन्ति) निकलकर प्रवाहित हो रही हे, 
(यंत्र) जहा कि (चृपषा) समृद्धि का वे” (काव्यन) ज्ञान के हारा (वावृधे) 
बढकर वडा हुआ है। (८) 

“(जनुपा) जन्म लेते ही उसने (पितु चित्‌) पिता के (ऊब ) समृद्धि के 
स्रीत को (विवेद) ढृढ निकाला और उसने (अस्य) उस [विता] की (धारा ) 
घाराओ को (वि असृजत्‌) खुला कर दिया, उस [पिता] की (घेता ) नदियों 
को (वि [असृजत्‌]) खुला कर दिया । (दिवेभि सखिभि ) अपने हित- 
कारी सखाओ के द्वारा और (दिव यद्धीभि ) आकाश की महान्‌ [नदियों] 
के द्वारा उसने (गुहा चरन्त) सत्ता के रहस्यमय स्थानों में विचरते हुए उसे [पिता 
को] पा लिया (न गुहा वभूव) तो भी स्वय वह उसकी रहस्यमयता के अदर नही 
खो गया। (९) 

“उसने (पितु च) पिता के और (जनितु च) जनिता, उत्पन्न करनेवाले के 
(गर्म) गर्भस्थ शिश्‌ को (वर्श्र) घारण किया, (एक ) उस एक ने (पूर्वी ) 
अपनी अनेक माताओ का (पीप्याना ) जो कि वृद्धि को प्राप्त हो रही थी, 
(अघयत्‌ ) दुग्वपान किया, सुखोपभोग प्राप्त किया। (अस्में शुचये वृष्णे) इस 
पवित्र 'पुरुष' में [के लिये। (मनुष्ये उमे) मनुष्य के अदर रहनेवाली ये जो दो 
दव्तिया [यो और पुथिवी] (सपत्नी संवधू) एकसमान पतिवाली, एक 
समान प्रेमीवाली होती हूँ, ([उमे] निपाहि) उन दोनो की तू रक्षा कर। (१०) 

/ (अनिवाधे उरो) निर्वाघ विस्ती्णता में (महान्‌) महान्‌ वह (वर्षर्ध) वृद्धि 
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को प्राप्त हुआ (हि) निश्चय से (पूर्वी आप.) अनेक जलो ने (यशस ) यशस्वि- 
ता के साथ (अग्नि) अग्नि को (स) सम्यकतया प्रवृद्ध किया। (ऋतस्य 
योनौ) सत्य के स्लोत में वह (अशयत्‌) स्थित हुआ, (दमूता ) वहा उसने अपना 
घर वना लिया, (अग्नि ) अग्नि ने (जामीना स्वसुणा अपसि) अविभवषत्त हुई 
वहिनो के व्यापार में। (११) 

“(अक्न ) वस्तुओं में गति करनेवाला (न) और (वश्न्रि ) उन्हें थामनेवाऊा 
वह (महीनाम्‌) महान्‌ िदियों] के (समिथे) सगम में (दिदृक्षेय ) दर्शन की 
इच्छावाछा (सूनवे) सोम-रस के अभिषोता के लिये (भाऋजीक ) अपनी 
दीप्तियो में ऋजू (य जनिता) वह जो कि किरणों का पिता था, उसने अब 
(उजम्तिया ) उन्त किरणों को (उत्‌ जजान) उच्चतर जन्म दे दिया,-(अग्नि ) 
उस अग्नि ने (अपा गर्म ) जो कि जलो का गर्मजात था, (यह्न ) शक्तिशाली 
और (नृतम ) सबसे अधिक वलवानू था। (१२) 

/(अपा) जलों के और (ओषघीना) ओषधियों के, पृथ्वी के उपचयो के 
(दर्शत) सुदुष्य (गर्भ) गर्मजात को (वना) आनद की देवी ने भव (विरूप 
जजान) अनेक रूपो में पैदा कर दिया, (सुभगा) उसने जो कि साकल्यरूप से 
सुखवाली हूँ। (देवास चित्‌) देवता भी (मनसा) मन के द्वारा (स जग्मु* 
हि) उसके चारो ओर एकत्रित हुए और (दुवस्यन्‌) उन्होने उसे उसके काये में 
लरूगाया (पनिष्ठ तवस जातम्‌) जो कि प्रयत्न करने के लिये बडा वलवान्‌ और 
बडा शक्तिशाली होकर पैदा हुआ था । (१३) 

“(बृहन्त इत्‌ मानव ) वे विज्ञाल दीप्तिया (अग्निम्‌) अग्नि के साथ (सचन्त) 
ससकक्‍त हो गयी, जो अग्नि कि (भाऋजीक ) अपने प्रकाशों में ऋजु था और वे 
(विद्युत न झुक्रा ) चमकीली विद्यु्तों के समान थी, (अपारे ऊर्वे) अपार विस्तार 
में (स्वे सदसि अन्त ) अपने स्वकीय स्थान में, अदर (गुहेव) सत्ता के गुह्य स्थानो 
में, मानो गुहा में (वृद्ध) बढते हुए उस [अग्नि] से उन्होंने (अमृत दुह्यना ) अम- 
रता को दुहकर निकाला। (१४)” 

इस संदर्भ का कुछ भी अथ्थे क्यो न हो,-और यह पूर्ण रूप से स्पष्ट हूँ कि इसका 
कोई रहस्यमय अभिप्राथ हैं और यह केवल कर्मकाण्डी जगलियों की याज्ञिक स्तुति- 
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मात्र नही हूँ,-सात नदिया, जल, सात बहिनें यहा पजाव की सात नदिया नही हो 
सकती। वे जल जिनमें कि देवो ने सुदुश्य अग्नि को खोजकर पाया है, पायिव 
और भौतिक घाराए नही हो सकती, यह अग्नि जो कि ज्ञान द्वारा प्रवृद्ध होता हैँ 
जौर सत्य के स्रोत में अपना घर तथा विश्रामस्थान वनाता है, जिसकी कि आकाश 
और पृथ्वी दो स्त्रिया तथा प्रेमिकाए हैँ, जो कि दिव्य जलो ढारा अपने निजी घर, 
निर्वाब विस्तीणंता के अदर प्रवुद्ध हुआ है और उस अपार असीमता में निवास 
क्रता हुआ जो प्रकाशयुकत देवो को परम अमरता प्रदान करता है, भौतिक 
आग का देवता नहीं हो सकता। अन्य बहुत से सदर्मों की भाति ही इस संदर्भ 
में वेद के मुख्य प्रतिपाथ जिपय का रहस्यमय, आध्यात्मिक, मनोवैज्ञानिक स्वरूप 
अपने-आपको प्रकट कर देता हैँ, यह नही कि ऊपरी सतह के नीचे रहकर, यह 
नही फ़ि निरे कर्म काण्ड के आवरण के पीछे छिपकर, कितु खुले तौर पर, बलपूर्वक- 
बेशक एक प्रच्छन्न रूप में, पर वह प्रच्छन्नता ऐसी जो कि पारददंक है, जिससे 
कि वेद का गुह्य सत्य यहा, विश्वामित्र के सूक्‍त की नदियों के समान, “न आवृत, 
न ही नग्न” दिखायी देता है । 

हम देखते है कि ये जल वे ही है जो कि वामदेव के मूकत के और वमिष्ठ के सूवत 
के है, घृत' और मधु” से इनका निकट सम्बन्ध हूँ,--“घृतस्य योनी खबये मबूनाम्‌, 
इचोतन्ति घारा मधुनों घृतस्य”, वे सत्य पर ले जाते है, वे स्वय सत्य का ल्ोत 
है, वे निर्वाध और अपार विस्तीर्णता के छोक में तथा यहा पृथ्वी पर प्रवाहित 
होते हे। उन्हें मलकाररूप में प्रीणयित्री गौए (घेनव ), घोडिया (अश्वा ) 
कहा गया है, उन्हे सप्त वाणी ', रचनाशक्ति रखनेवाली वागू' देवी के सात 
शब्द कहा गया हूँ,-यह वाक' देवी हैँ (अदिति! की, परम प्रकृति की, अभिव्यजक 
शक्ति जिसका कि 'गाय' सर्प से वर्णन किया गया है, ठीक जैसे कि देव या पुरुष 
को वेद में वृषभ या वृष्ण' अर्थात्‌ 'वेल' कहा गया है। वे इसलिये सम्पूर्ण 
सत्ता के सात तार हे, एक सचेतन सहस्तु के व्यापार की सात नदिया, धाराएं 
या रूप हे । 

हम देखेंगे कि उन विचारो के प्रकाथ में जिन्हे कि हमने वेद के प्रारभ में ही 
भधुच्छन्दस्‌ के सूक्‍त में पाया है और उन प्रतीकात्मक व्याख्याओ के प्रकाश में 
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जो कि अब हमें स्पष्ट होने लगी है, यह सदर्भ जो कि इतना अधिक अलकारमय, 
रहस्यमय, पहेली सा प्रतीत होता है, विल्कुल ही सरल और सगत लगने लगता 
है, जैसे कि वस्तुत ही वेद के सभी सदर्भ जो कि पहिले लगभग अवृद्धिगम्य से 
प्रतीत होते है तव सरल और सयत लगने छुगते हें जब कि उनका ठीक मूलसूत्र 
मिल जाता है। हमें वस केवल अग्नि के आध्यात्मिक व्यापारभर को नियत 
करना है, उस अग्नि के जो अग्नि कि पुरोहित हूँ, युद्ध करनेवाला है, कर्मकर्त्ता 
है, सत्य को पानेवाला है, मनुप्य के लिये आनन्द को अधिगत करानेवाला है, 
और अग्नि का वह आध्यात्मिक व्यापार हमारे लिये ऋग्वेद के प्रथम सूकत में 
अग्निविषयक मधुच्छन्दस्‌ के वर्णन द्वारा पहले से ही नियत हुआ-हुआ हैं,- वह 
जो कर्मों में द्रष्टा का सकल्प हैं, जो सत्य हैं और नानाविब्र अन्त प्रेरणा का जो 
सहाधनी है ।*” अग्नि हूँ देव, सर्व-द्रष्टा, जो कि सचेतन शक्ति के रूप में व्यक्त 
हुआ है अथवा, आधुनिक भाषा में कहें तो, जो विव्य-संकल्प' या विश्व-सकल्प' 
है, जो पहले गुहा में छिपा होता है और शाश्वत छोको का निर्माण कर रहा 
होता है, फिर व्यक्त होता हैँ, उत्पन्न' होता हूँ और मनुष्य के अन्दर सत्य तथा 
अमरत्व को निर्माण करता है। 

इसलिये विद्यवामित्र इस सृक्त मे जो कहता है वह यह है कि देवता और मनुष्य 
आत्तरिक यज्ञ की अग्नियो को जलाकर इस दिव्य शक्ति (अग्निदेव) को प्रदीप्त 
कर लेते है, वे इसके प्रति अपने पूजन और आत्म-समपेंण के द्वारा इसे कार्य करने 
योग्य बना लेते हैं, वे आकाश में अर्थात्‌ विशुद्ध मनोवृत्ति में, जिसका कि प्रतीक 
द्यो' है, द्रष्टाओ के ज्ञानो को, दूसरे शब्दों में जो मन से अतीत है उस सत्य- 
चेतना के प्रकाशो को, अभिव्यक्त करते हे और यह वे इसलिये करते हे ताकि वे 
इस दिव्य शक्ति के लिये मार्ग बना सके, जो कि अपने पूरे वल के साथ, सच्ची 
आत्माभिव्यक्ति के शब्द को निरन्तर पाना चाहती हुई, मन से परे पहुचने की 
अभीप्सा रखती हैं। यह दिव्य सकल्प अपनी सब क्रियाओ सें दिव्य ज्ञान के 
रहस्य को रखता हुआ, कवित्रतु , मनुष्य के अन्दर मानसिक और भौतिक 


अक्विक्रत॒ु सत्यश्चित्रअ्न॒वस्तम । 
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सात नदिया 


चेतना का, 'दिव पृथिव्या ', मित्रवत्‌ सहायक होता है या उसका निर्माण करता 
है, बुद्धि को पूर्ण करता है, विवेक को शुद्ध करता है, जिससे कि वे विकसित हो- , 
कर “द्रष्टाओ के ज्ञानो” को ग्रहण करने योग्य हो जाते हे और उस अतिचेतन 
सत्य के द्वारा जो कि इस प्रकार हमारे लिये चेतनागम्य कर दिया जाता है, वह 
दृह़ रूप से हममें आनन्द को स्थापित कर देता है, (ऋचा २, )। 
इस संदर्भ के अवशिष्ट भाग में इस दिव्य सचेतन-शवित, 'अग्नि', के मर्त्य 
और भौतिक चेतना से उठकर सत्य तथा आनन्द की अमरता की ओर आरो- 
हण करने का वर्णन हैं, जो अग्नि कि मर्त्यों में अमर है, जो कि यजन में मनुप्य के 
सामान्य सकल्प और ज्ञान का स्थान लेता हैं। बेद के ऋषि मनुष्य के लिये 
पाच जन्मों का वर्णन करते है, प्राणियों के पात्र छोको का जहा कि कर्म किये 
जाते है, “पचजना , पचकृष्टी , या पचक्षिती ।// झो ओऔर पृथिवी विशुद्ध 
मानसिक और भौतिक चेतना के चद्योतक हैँ, उनके बीच में है अन्तरिक्ष, प्राण- 
मम्न या घातमय चेतना का मध्यवर्ती या सपोजक लोक। झोौ भर पृथिवी है 
'रोदसी', हमारे दो छोक, पर इनको हमने पार कर जाना है, क्योकि तभी हम 
उस अन्य छोक में प्रवेश पा सकते है जो कि विश्युद्ध मन से अतिरिक्त एक और 
ऊपर का लोक है-बृहत्‌, विश्ञाल लोक हैं जो कि असीम चेतना, अदिति”, का 
आधार, वुनियाद (वुध्न) है। यह विशालता है वह सत्य जो कि सर्वोच्च 
त्रिविध छोक को, अग्नि के, विष्ण' के उन उच्चतम पदो या स्थानों (पदानि, 
सदासि) को, माता के, गो के, अदिति' के उन परम 'नामो' को थामता है। 
यह विज्ञालता या सत्य 'अग्नि' का निजी या वास्तविक स्थान अथवा घर कहा 
गया है, स्व दमम्‌ स्व सद'। 'अग्नि' को इस सूक्‍त में पृथिवी से अपने स्व- 
कीय स्थान की ओर आरोहण करता हुआ वर्णन किया गया है। 
इस दिव्य शक्ति को देवो ने जलों में, बहिनों की क्रिया में, सुदृश्य हुआ पाया 

हूँ! ये जल सत्य के सप्तरूप जल है, दिव्य जल हे, जो कि हमारी सत्ता के 
उच्च शिखरो से इच्ध द्वारा नीचे छाये गये हे । पहले यह दिव्य शक्ति पार्थिव 
उपचयो, 'ओपधी ' के अन्दर, उन वस्तुओं के अन्दर जो कि पृथ्वी की गर्मी 
(ओए) को धारे रखती हैं, छिपी होती है और एक प्रकार की शक्ति के द्वारा, 


वेद-रहस्य 


दो 'अरणियो-पुथिवी और आकाश-के घर्षण द्वारा इसे प्रकट करना होता है। 
इसलिये इसे पाथिव उपचयो (ओपधियो) का पुत्र मौर पूृथिवी तथा दी का 
पुत्र कहा गया है, इस अमर शाक्ति को मनुष्य बडे परिश्रम और वडी कठिनाई 
से मौतिक सत्ता पर पवित्र मन की क्रियाओं से पैदा करता हैं। परन्तु दिव्य: 
जलो के अन्दर अग्नि' सुदृश्य रूप में पाया गया है (ऋचा द का उत्तराघे) और 
अपने सारे वलसहित तथा अपने सारे ज्ञानसहित और अपने सारे सुखोपभोग- 
सहित आसानी से पैदा हो गया है, वह पूर्णतया सफेद और शुद्ध हे, अपनी 
क्रिया से वह अरुण हो जाता हैं जब कि वह प्रवृद्ध होता हैं। उसके जन्म से ही 
देवता उसे शक्ति, तेज और शरीर दे देते हैं, सात शक्तिशाली नदिया उसके 
सुख में उसे प्रवुद्ध करती हैँ, वे इस महिमाशाली नवजात शिशु के चारो गोर 
गति करती है और उसपर प्रयत्न करती हैं, जैसे कि घोडिया, 'अश्वा ' (ऋचा ४)॥ 
नदिया जिनको कि बहुघा घेनव “ अर्थात्‌ 'प्रीणयित्री गौए' यह नाम दिया गया 
है, यहा 'अझ्वा ' अर्यात्‌ 'घोडिया' इस नाम से वर्णित हुई हे, क्योकि जहा गौ! 
ज्ञानरूपिणी चेतना का एक प्रतीक है, वहा 'अइ्व', घोडा, प्रतीक हैं शक्तिरूपिणी 
वितना का।  अदव, घोडा, जीवन की क्रियशील शक्ति है, और नदिया जो कि. 
पृथिवी पर अग्ति के चारो ओर प्रयत्न करती है, जीवन के जल हो जाती हूँ, उस 
जीवन के, प्राणमय क्रिया या गतति के, उस प्रार्ण के जो (प्राण) कि गति करता 
हैं और क्रिया करता हैं और इच्छा करता है तथा मोगता हूँ। अग्नि स्वय 
भौतिक ताप या शक्ति के रूप से प्रारभ होता है, फिर अपने-आपको घोडे के रूप 
में प्रकट करता हैं और तमी वह फिर दो की अग्नि बन पाता है। उसका पहला 
कार्य हैं कि जलो के शिशु के रूप में वह मध्यलोक को, प्राणमय या क्रियाशीरू लोक 
को (रज आततन्वान्‌), अपने पूर्ण रूप और विस्तार और पविन्नता को देवे॥ 
अपने विशुद्ध, चमकीले अगो से मनुष्य के अदर व्याप्त होता हुआ, इसकी अन्त - 
प्रवृत्तियों को और इच्छाओं को, कर्मों में इसके पविन्न हुए सकल्प को (ऋतुम्‌), 
अतिचेतन सत्य मोर ज्ञान की पवित्र शक्तिओ के द्वारा, कविभि पवित्रै ', ऊपर 
उठाता हुआ वह मनुष्य के वातमय जीवन को पवित्र करता हैं । इस प्रकार चह्‌ 
जलों के समस्त जीवन के चारो ओर अपनी विग्ञाल कातियो को मोढता है, धारण 


श्५६ 
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अतिचेतन के अदर छिपा हुआ है, अग्नि! अपने साथी देवो के साथ और सप्त- 
विघ जलो' के साथ अतिचेतन के अदर प्रवेश करता है, पर इसके कारण हमारी 
सचेतन सत्ता से विना अदृश्य हुए ही वह वस्तुओं के 'पिता' के मधुमय ऐद्वर्य के 
स्रोत को पा लेता हैं और उन्हें पाकर हमारे जीवन पर प्रवाहित कर देता है। वह 
गर्भ घारण करता हैं और वह स्वय ही पुत्र-पवित्र कुमार, पविन्न पुरुष, वह एक, 
अपने विदवमय रूप में आविर्भूत मनुष्य का अन्त'स्थ आत्मा-वन जाता है, मनुष्य 
के अदर रहनेवाली मानसिक और भौतिक चेतनाए उसे अपने स्वामी और प्रेमी के 
रूप में स्वीकार करती हे, परतु यद्यपि वह एक है, तो भी वह नदियों की, वहुरूप 
विराट शक्तियों की अनेकविध गति का आनद लेता है, (ऋचा ९,१०) | 
उसके बाद हमें स्पष्ट रूप से यह कहा गया है कि यह असीम जिसके अदर कि 
वह प्रविष्ट हुआ है और जिसके अदर वह बढता है, जिसमें कि अनेक 'जल' विजय- 
शालिनी यशस्विता के साथ अपने लक्ष्य पर पहुचते हुए (यशस ) उसे प्रवुद्ध करते 
है, वह निर्बाध विशालता है, जहा कि सत्य! पैदा हुआ है, जो कि मपार नि सीमता 
है, उसका निजी स्वाभाविक स्थान है जिसमें कि अब वह अपना घर बनाता हैं। 
बहा सात नदिया, बहिनें', यद्यपि उनका उद्गम वही एक है जो कि पृथिवी पर 
और मर्त्य॑ जीवन में था, पृथक्‌-पृथक्‌ होकर अब कार्य नही करती, बल्कि इसके 
विपरीत वे अविच्छेद्य सहेलिया वन जाती है (जामीनाम्‌ अपसि स्वसृणाम्‌) । 
इन शक्तिशाली नदियों के उस पूर्ण सगम पर “अग्नि! सब वस्तुओ में गति करता 
हैं और सब वस्तुओं को थामता है, उसके दर्शन (दृष्टि) की किरणें पूर्णतया 
ऋजु, सरल होती हैं, अब वे तिम्ततर कुटिलता से प्रभावित नही होती, वह जिस- 
मेंसे कि ज्ञान की किरणें, जगमगाती हुई गौए, पैदा हुई थी, अब उन्हे (किरणों या 
'गौओ को) यह नया, उच्च और सर्वश्रेष्ठ जन्म दे देता है, अर्थात्‌ वह उन्हे दिव्य 
ज्ञान में, अमर चेतना में परिणत कर देता है, (ऋचा ११, १२)। ड़ 
यह भी उसका अपना ही नवीन ओर अतिम जन्म हैं। वह जो कि पृथिवी 
के उपचयो से शक्ति के पुत्र के रूप में पैदा हुआ था, वह जो कि जलों 
के शिक्षु के रूप में पैदा हुआ था अब अपार, क्षसीम में, सुख की देवी' के 
द्वारा, उसके द्वारा जो कि समग्न रूप से सुख ही सुख है अर्थात्‌ दिव्य सचेतन आनन्द 
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के द्वारा, अनेक रूपो में जन्म लेता हैं। देवता या मनुष्य के अदर की दिव्य 
शक्तिया मन का एक <पकरण के तौर पर प्रयोग करके वहा उसके पास पहुचती * 
है, उसके चारो ओर एकत्र हो जाती है, तथा इस नवीन, शक्तिशाली और सफ- 
लतादायक जन्म में उसको जगत्‌ के महान्‌ कार्य में लगाती है। वे, उस विशाल 
चेतना की दीप्तिया, इस दिव्य शक्ति के साथ ससक्‍त होती हैँ जो कि इसकी 
चमकीली विजलियो के समान रूगती है और उसमेंसे जो कि अतिचेतन म्रें, 
अपार विशालता में, अपने निजी घर में रहता हूँ, वे मनुष्य के लिये अमरता को 
दुहती है, के जाती है। (१३, १४) 

तो यह है अलकारो के पर्दे के पीछे छिपा हुआ गभीर, सगत, प्रकाशमय अर्थ 
जो कि सात नदियो के, जलो के, पाच लोको के, 'अग्नि' के जन्म तथा आरोहण 
के वंदिक प्रतीक का वास्तविक आशय हैं, जिसको कि इस रूप में भी प्रकट 
किया गया है कि यह मनुष्य की तथा देवतामों की-जिनकी कि प्रतिकृंति मनुष्य 
अपने अन्दर बनाता है-ऊध्वेमुख यात्रा ह जिसमें वह सत्ता की विशाल पहाडी 
के सानू से सानु तक (सानो सानुम्‌) पहुचता हैं। एक बार यदि हम इस अर्थ 
को प्रयुक्त कर ले और “गौ के प्रतीक तथा 'सोम' के प्रतीक के वास्तविक अभि- 
प्राय को हृदयगम कर ले ओर देवताओं के आध्यात्मिक व्यापारों के विषय में 
ठीक-ठीक विचार बना ले, तो इन प्राचीन वेदमभत्रो में जो ऊपर से दीखनेवाली 
असगतिया, अस्पष्टताएं तथा क्लिष्ट क्रमहीन अस्तव्यस्तता प्रतीत होती है वे 
सव क्षण भर में लुप्त हो जाती है। वहा स्पष्ट रूप में, वडी आसानी के साथ, 
बिना खीचातानी के प्राचीन रहस्यवादियो का गभीर और उज्ज्वलूवाद, वेद का 
रहस्य, अपने स्वरूप को खोल देता है। 


तेरहवा अध्याय 


। उपा की गोएं 


वेद की सात नदियों को, जलो को, आप ' को वेद की आलकारिक भाषा 
में अधिकतर सात माताए या सात पोषक गोौए, सप्त धेनव ', कहकर प्रगट किया 
गया है। स्वय “अप ' शब्द में ही दो अर्थ गृढ़ रूप से रहते है, क्योकि अप 
धातु के मूल में केवल बहना अर्थ ही नही हूँ जिससे कि वहुत सम्भव है जलो का 
भाव लिया गया है कितु इसका एक और अर्थ जन्म होना” जन्म देना' भी हूँ, 
जैसे कि हम सन्तानवाचक अपत्य' झब्द में और दक्षिण भारत के पिता अर्थ में 
प्रयुक्त होनेवाले 'अप्य' शब्द में पाते हे। सात जल सत्ता के जल हे, ये वे 
माताए है जिनसे सत्ता के सब रूप पैदा होते है । परन्तु और प्रयोग भी हमे 
मिलते हँं-सप्त गाव ”, सात ग़रौए या सात ज्योतिया और 'सप्तगु' यह विशेषण 
अर्थात्‌ वह जिसमें सात किरणे रहती हे । ग्‌ (गव ) और गौ (ग्राव ) ये दोनो 
आदि से अन्त तक सारे वैदिक मन्त्रो में दो अर्थों में आये हे, गाय और किरणे। 
प्राचीन भारतीय विचार-धारा के अनुसार सत्ता और चेतना दोनो एक दूसरे 
के रूप थे। और अदिति को, जो वह अनन्त सत्ता हैँ जिससे कि देवता उत्पन्न 
हुए हैं और जो अपने सात नामो और स्थानों (घामानि) के साथ माता के रूप 
में वर्णन की"गयी है,-यह भी माना गया हैं कि वह अनन्त चेतना है, गौ हैं या 
वह आद्या ज्योति है जो सात किरणो, सप्त गाव “ में व्यक्त होती है। इस- 
लिये सत्ता के सप्त रूप होने के विचार को एक दृष्टिकोण से तो समुद्र से निक- 
लनेवाली नदियो, सप्त घेनव ', के अलकार मे चित्रित कर दिया गया है और 
दूसरी दृष्टि के अनुसार इसे सबको रचनेवाले पिता, सूमेसवितृ, की सात किरणों, 
'सप्त गाव *, के अलकार का रूप दे दिया हूँ । 

गो का अलकार वेद में आनेवाले सब प्रतीको में सबसे अधिक महत्त्व का है । 
कमेकाण्डी के लिये गौ का अर्थ भौतिक गाय मात्र है, इससे अधिक कुछ नही , 


4 
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वैसे ही जैसे उसके लिये इसके साथ आनेवाले 'अश्व' शब्द का अर्थ केवल भौतिक 
घोडा ही है, इससे अधिक इसमें कुछ अभिप्राय नही है, अशभ्ववा जैसे 'घृत' का 
अर्थ केवल पानी या घी है और 'वीर' का अर्थ केवल पुत्र या अनुचर या सेवक 
है। जब ऋषि उषा की स्तुति करता है-गोमद्‌ वीरवद्‌ थेहि रत्लमू उषो 
अद्वावत्‌” उस समय कर्मकाण्डपरक व्याख्याकार को इस प्रार्थना में केवछ उसे 
सुखमय घन-दोलत की ही याचना दीखती है जो गौओ, वीर मनुष्यों (या पुत्रो) 
और घोडों से युक्त हो। दूसरी तरफ यदि ये शब्द प्रतीकरूप हो, तो इसका 
_अभिष्नाय होगा-“हमारे अन्दर आनन्द की उस अवस्था को स्थिर करो जो 
ज्योति से, विजयशील शक्ति से और प्राणवलरू से भरपूर हो।” इसलिये यह 
आवदध्यक हूँ कि एक वार सभी स्थलो के लिये वेद-मन्त्रो में आनेवाले गौ शब्द 
का अर्थ क्या है, इसका निर्णय कर लिया जाय। यदि यह सिद्ध हो जाय कि 
यह प्रतीकरूप है, तो निरन्तर इसके साथ आतेवाढे-अश्व (घोडा), वीर 
(मनुष्य या शूरवीर), अपत्य या प्रजा (औलाद), हिरण्य (सोना), वाज 
(समृद्धि, या सायण के अनुसार, अन्न ),-इन दूसरे घब्दो का अर्थे भी अवश्य 
प्रतीकरूप और इसका सजातीय ही होगा । 
गौ! का अलकार वेद में निरन्तर उषा और सूर्य के साथ सबद्ध मिलता हैं। 
इसे हम उस कथानक में भी पाते हूँ जिसमें इन्द्र और बृहस्पति ने सरमा कुतिया 
(देवशुती) और अगिरस ऋषियो की मदद से पणियों की गुफा में से खोयी हुई 
गौओ को फिर से प्राप्त किया है। उषा का विचार और अद्धिरसों का कथानक 
ये मानो वैदिक संप्रदाय के हृदयस्थानीय हे और इन्हें करीव-करीब वेद के अर्थों 
के रहस्य की कुजी समझा जा सकता है। इसलिये ये ही दोनो है जिनकी हमें 
अवश्य परीक्षा कर लेनी चाहिये, जिससे आगे अपसे अनुसधान के लिये हमें एक 
दृढ़ आधार मिल सके। - न्न 
अब उपषासवधी वेद के सूक्‍तों को बिलकुल ऊपर-ऊपर से जाचने पर भी इतना 
विलकुल स्पष्ट हो जाता है कि उषा की गौए या सूर्य की गौए 'ज्योति' का प्रतीक 
हैं, इसके सिवाय और कुछ नही हो सकती । सायण खुद इन मत्रो का भाष्य 
करते हुए विवृञ् होकर कही इस जब्द का अर्थ 'गाय' करता है और कही 
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“किरणे', हमेशा की अपनी आदत के अनुसार परस्पर सगति बैठानें की भी कुछ 
पर्वाह नही रखता, कही वह यह भी कह जाता हैं कि 'गौ' का अर्थ सत्यवाची 
“ऋत' शब्द की तरह पानी होता है। असल में देखा जाय तो यह स्पष्ट हूँ कि इस 
शब्द से दो अर्थ लिये जाने अभिप्रेत हें-(१) 'प्रकाश' इसका असली अर्थ है और 
(२) गाय' उसका स्थूल रूपक-रूप और शाव्दिक अलकारमय अर्थ है। 

ऐसे स्थलो में गौओ का अर्थ 'किरणें' हूँ इसमे कोई मतभेद नही हो सकता, 
जैसे कि इन्द्र के विषय में मधुच्छन्दस्‌ ऋषि के सूक्त (१ ७) का तीसरा मत्र, जिसमें 
कहा है-- इन्द्र ने दीघं दर्शन के लिये सूर्य को चुलोक में चढाया, उसने उसे उसकी 
किरणोी (गोओ) के द्वारा सारे पहाड पर पहुचा दिया-वि गोभि अद्विम्‌ ऐरयत्‌*॥' 
परतु इसके साथ ही सूर्य की किरणें सूर्य देवता की गौए हैँ, हीलियस (॥76)05 ) 
की वे गौए हूं जिन्हे ओोडिसी ((00095569) में मोडिसस (009$5९८४5 ) के 
साथियो ने वध किया है, जिन्हें हमिज (९८7८५) के लिये कहे गये होमर के 
गीतो में हमिज ने अपने भाई अपोलो (.]00॥0) के पास से चुराया है। ये 
वे गोए हे जिन्हें 'वछू' नामक छात्रु ने या पणियो ने छिपा लिया था। जब मधु- 
च्छन्दस्‌ इन्द्र को कहता है-वूने वल की उस गुफा को खोल दिया, जिसमे गौए 
बद पडी थी-तब उसका यही अभिप्राय होता है कि वल गौओ को कंद करनेवाला 
है, प्रकाश को रोकनेवाला हूँ और वह रोका हुआ प्रकाश ही है जिसे इन्द्र यज्ञ करने- 
वालो के लिये फिर से ला देता हैं। खोयी हुई या चुरायी हुई गौओ को फिर 
से पा लेने का वर्णन वेद के मत्रो में लगातार आया हैँ और इसका अभिम्नाय पर्याप्त 
स्पष्ट हो जायगा, जब कि हम पणियों और अगिरसो के कथानक की परीक्षा 
करना शुरू करेगे। 

एक बार यदि यह अभिप्राय, यह अर्थ सिद्ध हो जाता है, स्थापित हो जाता है 


*+इसका अनुवाद हम यह भी कर सकते हैँ कि “उसने अपने वज्य (अद्वि) को 
उससे निकलती हुई चमको के साथ चारो जोर भेजा” पर यह अर्थ उत्तना अच्छा 
और संगत नही रलूगता। पर यदि हम इसे ही मानें, तो भी गोभि ' का अर्थ 
“किरण ही होता है, गाय पशु नही। 
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तो गौओ' के लिये की गयी वैदिक प्रार्यगाओ की जो भौतिक व्याल्या की जाती 
हैं वह एकदम हिल जाती है। क्योकि खोयी हुई गौए जिन्हे फिर से पा लेने के 
लिये ऋषि इन्द्र का आह्वान करते हे, वे यदि द्राविड लोगो द्वारा चुरायी गयी 
भौतिक गौए नही है कितु सूर्य की या ज्योति की चमकती हुई गौए है, तो हमारा 
यह विचार वनाना नन्‍्यायसगत ठहरता है कि जहा केवल गौओ के लिये ही प्रार्थना 
है और साथ में कोई विरोधी निर्देश नही है वहा भी यह अलकार लगता हैँ, वर्हा 
भी गो भौतिक गाय नही है। उदाहरण के लिये ऋ० १४ १,२* में इन्द्र फे 
विषय में कंहा गया है कि वह पूर्ण रूपो को वनानेवाला है जैसे कि दोहनेवाले के 
लिये अच्छी तरह दूध देनेवाली गौ, कि उसका सोम-रस से चढनेवाला मद सचमुच 
गौमो को देनेवाला है, 'गोदा इद्‌ रेवतो मद । निरथथकता और असगतता की 
हद हो जायगी, यदि इस कथन का यह अर्थ समझा जाय कि इन्द्र कोई बडा समृद्धि- 
शाली देवता है और जब वह पिये हुए होता है उस समय गौओ के दान करने में 
बडा उदार हो जाता है। यह स्पष्ट है कि जैसे पहली ऋचा में गौओ का दोहना 
एक अलकार हूँ, वैसे ही दूसरी में गोओो का देना भी अलकार है है। और यदि 
हम वेद के दूसरे सदर्भों से यह जान ले कि गौ प्रकाश का प्रतीक है तो यहा भी 
हमें मवश्य यही समझना चाहिये कि इन्द्र जब सोम-जनित आनद में भरा होता 
हैं तव वह निश्चित ही हमें ज्यीतिरूप गौए देता है। 

उपा के सूक्‍तो में भी गौए ज्योति का प्रतीक हे यह भाव वैसा ही स्पष्ट है व 
उपा को सब जगह गोमती” कहा गया है, जिसका स्पष्ट ही अवश्य यही अभिप्राय 
होना चाहिये कि वह ज्योतिमंय या किरणोवाली है, क्योकि यह तो बिलकुल मू्खेता- 
पूर्ण होगा कि उषा के साथ एक नियत विशेषण के तौर पर 'गौओ से पूर्ण यह 
विशेषण उसके श्ाव्दिक अर्थ में ही प्रयुक्त किया जाय। पर गौओ का प्रतीक 
वहा पर विशेषण में है, क्योकि उपा केवल गोमती” ही नही हैं वह गोमती अद्वा- 


*सुरूपकृत्नुमृूतयें सुदरुधामिव गोदुहे। जुहमसि चविद्यवि। 
उप ना सबना गहि सोसस्थ सोमपा पिव। 
गोदा इद्रेचतो मंदी १.४-१२ 
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व॒रती' है, वह हमेशा अपने साथ अपनी गौए और अपने घोडे ,रखती है। वह 
सारे ससार के लिये ज्योति को रचकर देती है और अघकार को, जैसे गौओ के 
बाडे को, खोल देती है, १ ९२४४ | यहा हम देखते हं कि बिना किसी भूलचूक की 
सभावना के गौए ज्योति का प्रतीक ही है। हम इसपर भी ध्यान दे सकते; है 
कि इस सूक्‍त (मत्र १६) में अश्विनो को कहा गया है कि वे अपने रथ को उस 
प्रथ पर हाककर नीचे ले जायें जो ज्योतिर्मय और सुनहरा है- 'गोमद्‌ हिरण्य- 
वद'। इसके अतिरिक्त उषा के सवध में कहा गया है कि उसके रथ को अरुण 
गौए खीचती हे और कही यह भी कहा हैँ कि अरुण घोडे खीचते हे। “वह 
अरुण गौओो के समूह को अपने रथ में जोतती है-युडक्ते गवामरुणानामनीकम्‌ 
4-१२४-११४। यहा अरुण किरणों के समूह को' यह दूसरा अर्थ भी स्थूछ 
अलकार के पीछे स्पष्ट ही रखा हुआ है। उपषा का वर्णन इस रूप में हुआ है 
कि वह गौओ या किरणो की माता है, गवा जनित्री अक्नत प्र केतुम्‌ १ १२४ ५- 
ग्ौजो ( किरणो ) की माता ने दर्शन ( ५४॥80०॥ ) को रचा हैं और 
दूसरे स्थान पर उसके कार्य के विषय में कहा है अब दर्शन या वोध उदित हो 
गया है, जहा पहले कुछ नही (असत्‌) था”।' इससे पुन यह स्पष्ट है कि 
गोए' प्रकाह् की ही चमकती हुई किरणे हें। उसकी इस रूप में भी स्तुति 
की गयथी है कि वह चमकती हुई गौओ का नेतृत्व करनेवाली है (नेत्री गवाम्‌ 
७-७६-६)”, और एक दूसरी ऋचा इस पर पूरा ही प्रकाश डाल देती है जिसमे 
ये दोनो ही विचार इकट्ठे आ गये है, “गोओ की माता, दिनो की नेत्री” (गवा 
माता नेत्री अक्वाम्‌ू ७-७७-२)। अन्त से, मानो इस अलकार पर से आवरण 
को कतई हटा देने के लिये ही वेद स्वय हमें कहता है कि गौए प्रकाश की किरणो 
के लिये एक अलकार है, “उसकी सुखमय किरणें दिखाई दी, जैसे छोडी हुई 








'ज्योतिविश्वस्म भुवनाय क्ृण्वती ग्रावो न ब्रज व्युष्रा. आवर्तम' ॥१.९२.४ 
“अश्विना वर्तिरस्मदा गोसद_ दल्ना हिरण्यवत्‌। 

अर्वाश्नण. समनसा नि यच्छतम्‌ ((१.९२.१६) 

वि नूनसुच्छाव्‌ असति प्र केतु.॥ (११२४-११) 
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शौए”-प्रति भद्रा अदुक्षत गवा सर्गा न रझ्मय' ४-५२-५। और हमारे सामने 
इससे भी अधिक तिर्णयात्मक एक दूसरी ऋचा (७-७९-२) हैं-“तेरी गौएं 
ई(किरणे) अन्धृक्रार को हटा देती हैं और ज्योति को फैलछाती है”; स ते गाकः 
स्तम आवत्तयन्ति ज्योतिरयेन्छन्ति! । 
» लेकित्त उपा इन प्रकाशमय गौमो द्वारा केवल खीची ही नही जाती, वह इंच 
गौओ को यज्ञ करनेवालो के लिये उपहाररूप में देती हैं। वह इन्द्र की हीं 
भाति, जव सोम के आनन्द में होती हैँ, तो ज्योति को देती हैँ । वसिष्ठ के एक' 
सेक्त (७-७५) में उसका वर्णत इस रूप में है कि वह देवों के कार्य में हिस्सा 
लेती हैं गौर उससे वे दृढ़ स्थान जहा गौए बन्द पडी हे, दूटकर खुल जाते हे मौरु 
गौए मनुष्यों को दे दी जाती है। “वह सच्चे देवो के साथ सच्ची है, महानँ 
देवो के साथ महान्‌ है, वह दृढ स्थानो को तोडकर खोलती हैँ और प्रकाशमसर 
ग्रौओं को दे देती है, गौए उषा के प्रति रेमाती हे ”-रुजद्‌ दृहूहानि दददु उल्नि- 
भाणाम्‌, प्रति गाव उपस वावशन्त ७-७५-७। और ठीक अगली ही ऋचा 
में उससे प्रार्थना की गयी है कि वह यज्ञकर्ता के लिये आन॑न्द की उस अवस्था 
को स्थिर करे या धारण करावे, जो प्रकाश से (गोओ) से, अछ्वों से (प्राण० 
शक्ति से) ,और वहुत-से सुख-भोगो से परिपूर्ण हो-गोमद्‌ रत्नमू अश्वावत्‌ 
, पुरुभोज ।/” इसलिये जिन गौओ को उपा देती है वे गोए ज्योति की ही चस- 
कती हुई सेतायें हूँ, जिन्हें देवता और अगिरस ऋषि वल और पणियो के दृढ़ 
स्थानों से उद्धर करके लाये, हे। साथ ही गौमो (और अश्वो) की सम्पक्ति 


' 'निस्सदेह इसमें तो मतभेद हो ही नहीं सकता कि वेद मे गौ का अथे प्रकार 
है, उदाहरण के लिये जब यह कहा जाता है कि गवा' 'गौ' से, प्रकाश से, वृत्त करें 
मारा गया तो यहा गाय पशु का तो कोई प्रश्न ही नही है। यदि प्रश्न है तो यह 
कि गौ का दृचर्थक प्रयोग है जौर गौ अ्रतीकरूप है कि नही । * नर 

सत्या सत्येभिमेहती महड्धिदेंवी देवेसियंजता यजत्रे.॥ ल्‍ 
रुजद्‌ दुल्हानि दददुस्धियाणा प्रति गाव उपसं वावशलन्त॥ (छाछउपा७) 
नू नो गोसद्‌ दौरवद्‌ घेहि रत्तमुषो अदवावत्‌ पुझभोजो अस्मे । (७७५१८) 


श्द्फ्‌ 
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जिसके लिये ऋषि छगातार प्रार्थना करते है उसी ज्योति की सम्पत्ति के अति- 
रिक्त और कुछ नहीं हो सकती, क्योकि यह कल्पना असभवसी है कि जिन 
ग्रौओ को देने के लिये इस सूक्त की सातवी ऋचा में उपा को कहा गया है वे उन 
गौओ से भिन्न हो जो ८वी में मागी गयी है, कि पहले मन्त्र में गौ' शब्द का 
द्र्थ है प्रकाश! और अगले में गाय', और यह कि ऋषि मुख से निकालते ही 
उसी क्षण यह मूल गया कि किस अर्थ में वह थब्द का प्रयोग कर रहा था। 
कही-कही ऐसा है कि प्रार्थना ज्योतिमंय आनन्द या ज्योतिर्मय समृद्धि के 

लिये नही है, वल्कि प्रकाशमय प्रेरणा या वल के छ़िये है, हि द्युकी पुत्री उप ! 
तू हमारे अन्दर सूर्य की रश्मियो के साथ प्रकाशमय प्रेरणा को ला-गोमतीरिष 
बावह दृहितदिव, साक सूर्यस्थ रश्मिभि” ५-७९-८। सायण ने 'गोमतीः 
हए ” का अर्थ किया हैँ चमकता हुआ अञ्न" | परन्तु यह स्पष्ट ही एक निर- 
थक सी बात छगती हैँ कि उषा से कहा जाय कि वह सूर्य की किरणों के साथ, 
किरणो से (गौओ से) युक्त अन्नो को लाये। यदि इष्‌' का अथ्थ अन्न है, तो 
हमें इस प्रयोग का अभिप्राय लेना होगा गोमासरूपी अन्न, परन्तु यद्यपि प्राचीन 
काह़ में, जैसा कि ब्राह्मण-ग्रथो से स्पष्ट हैं, गोमास का खाना निषिद्ध नही था, 
फिर भी उत्तरकालीन हिंदुओ की भाववा को चोट पहुचानेवाला होने से जिस 
अर्थ को सायण न नही लिया है, वह अभिप्रेत ही नही है और यह भी वैसा ही 
भ्रह्म हैं जैसा कि पहला अर्थ है । यह बात ऋग्वेद के एक दूसरे मन्त्र से सिद्ध 
हों जाती है जिसमें अश्विनों का आह्वान किया गया है कि वे उस प्रकाशमय 
प्रेरणा को दे जो हमे अधकार में से पार कराकर उसके दूसरे किनारे पर पहुचा 
द्वेती है-या न पीपरद्‌ अधिवना ज्योतिष्मती तमस्तिर , ताम्‌ अस्मे रासाथाम्‌ 
इंपम्‌ १२४६-६। 

६ इन नमूने के उदाहरणों से हम समझ सकते है कि प्रकाश की गौमो का यह 
अलकार कंसा व्यापक है और कंसे अनिवार्य रूप से यह वेद,के लिये एक अध्यात्म+ 
प्रक अर्थ की ओर निर्देश कर रहा है। एक सन्देह फिर भी बीच में आ उप- 


र 


( गोमतीर्गोभिरपेतानि इषोष्ञानि आवह आनय-सायण 
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स्थित होता है। हमने माना कि यह एक अनिवाये परिणाम है कि गौ' प्रकाश 
के लिये प्रयुक्त हुआ है, पर इससे हम क्यो न समझें कि इसका सीघा-सादा मत- 
रूव दिन के प्रकाश से है, जैसा कि वेद की भाषा से निकलता प्रतीत होटा है ? 
बहा किसी प्रतीक की कल्पना क्‍यों करें, जहा केवल एक अलकार ही है ”? हम 
उस दुहरे अलकार की कठिनाई को निमत्रण क्यों दे जिसमे 'गी' का अर्थ तो हो 
“उषा का प्रकाश गौर उषा के प्रकाश को 'आन्तरिक ज्योति” का प्रतीक समझा 
जाय ? यह क्यों न मान छे कि ऋषि आत्मिक ज्योति के लिये नही, वल्कि दिन 
के प्रकाश के लिये प्रार्थना कर रहे थे ९ 

ऐसा मानने पर अनेक प्रकार के आक्षेप आते है और उनमें कुछ तो बहुत 
प्रबल हैं। यदि हम यह मानें कि वैदिक सृक्‍तो की रचना भारत में हुई थी और 
यह उषा मारत की उषा है और यह रात्रि वही यहा की दस या वारह घण्टे की 
छोटीसी रात है, तो हमें यह स्वीकार करके चलना होगा कि वैदिक ऋषि जगली 
थे, अन्धकार के भय से बडे भयभीत रहते थे और समझते थे कि इसमें भूत- 
प्रेत रहते है, वे दिन-रात की परम्परा के प्राकृतिक नियम से-जिसका अवतक 
बहुत से सूक्‍तो मे बडा सुत्दर चित्र खिंचा मिलता हँ-भी अनभिज्ञ थे ओर उन- 
का ऐसा विद्वास था कि आकाश में जो सूर्य निकलता था और उपा अपनी 
बहिन रात्रि के आलिगन से छूटकर प्रकट होती थी, वह सब केवल उनकी प्रार्थना- 
ओ के कारण से ही होता था। पर फिर भी वे देवो के कार्य में अटल नियमों 
का वर्णन करते हैँ और कहते हैँ कि उषा हमेशा शाइवत सत्य व दिव्य नियम' के 
मार्ग का अनुसरण करती हैँ! हमें यह कल्पना करनी होगी कि ऋषि जब 
उल्लास में भरकर पुकार उठता हूँ हम अन्धकार को पार करके दूसरे किनारे 
पहुच गये है !” तो यह केवल दैनिक सूर्योदय पर होनेचाला सामान्य जागना ही 
हैं। हमें यह कल्पना करनी होगी कि वैदिक लोग उषा निकलने पर यज्ञ के 
लिये बैठ जाते थे और प्रकाश के लिये प्रार्थना करते थे, जब कि वह पहले से ही 
निकल चुका होता था। और यदि हम इन सव असमव कल्पनाओ को मान भी 
ले, तो आगे हमें यह एक: स्पष्ट कथन मिलता हैँ कि नौ या दस महीने बैठ चुकने 
के उपरान्त ही यह हो सका कि अगिरस ऋषियो को खोया हुआ प्रकाश और 
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खोया हुआ सूर्य फिर से मिल पाया । झ्ौर जो पितरो के द्वारा ज्योति के 
खोजे जाने का कथन लगातार मिलता है, उसका हम क्‍या अर्थ लगायेगे। जैसे - 

“हमारे पितरो ने छिपी हुई ज्योति को ढृढ़कर पा लिया, उनके विचारों में 
जो सत्य था, उसके द्वारा उन्होने उपा को जन्म दिया-गूल्‌ह ज्योति पितरों 
अन्वविन्दन्‌, सत्यमन्त्रा अजनयन्‌ ज़पासम्‌ ७-७६-४”। यदि हम किसी भी 
साहित्य के किसी कविता-सग्रह में इस प्रकार का कोई पद्म पावे, तो तुरन्त हम 
उसे एक मनोवैज्ञानिक या आध्यात्मिक रूप दे देंगे, त्तो फिर वेद के साथ हम 
वूसरा ही वर्ताव करे इसमें कोई युक्तियुक्त कारण नही दीखता । 

फिर भी यदि हमें वेद के सूक्‍तो की प्रकृतिवादी ही व्याख्या करनी है और 
कोई नही, तो भी यह विलकुल साफ हुँ कि वैदिक उपा और रात्रि कम-से-कम 
भारत की रात्रि और उषा तो नहीं हो सकती। यह केवल उत्तरीय ध्रुव के 
भ्रदेशो में ही हो सकता हैँ कि इन प्रकृति की घटनाओ के सबंध में ऋषियों की 
जो मनोवृत्ति है और अगिरसो के विषय में जो वाते कही गयी हे वे कुछ समझ- 
में आने लायक बन सके । प्राचीन वैदिक आये उत्तरीय ध्रुव से आये, इस 
कल्पना (वाद) को क्षणभर के लिये मान लेने पर भी यद्यपि यह बहुत अधिक 
समभव हो सकता हूँ कि उत्तरीय श्रुव की स्मृतिया वेद के बाह्य अर्थ में आ गयी 
हो फिर भी इस कल्पना से प्रकृति से लिये गये इन प्राचीन अलूकारो के पीछे जो 
एक आन्तरिक अर्थ है, उसका निराकरण नही हो सकता, न ही इसके मान लेने से 
यह सिद्ध हो जाता हैं कि उषासबधी ऋचाओ की इसकी अपेक्षा और अधिक 
सुसबद्ध और सीधी स्पष्ट किसी दूसरी व्याख्या की आवश्यकता नही है। 
- उदाहरण के लिये हमारे सामने अश्विनो को कहा गया प्रस्कण्व काण्व का 
सूक्त (१४६) है जिसमें उस ज्योतिर्मय अन्त प्रेरणा का सकेत है जो हमें अन्ध- 
कार में से पार कराके परले किनारे पर पहुचा देती है। इस सूक्‍त का उषा 
और रात्रि के वैदिक विज्ञार के साथ घनिष्ठ सबध है । इसमें वेद में नियत 
रूप से आनेवाले बहुत से अलकारो का सकेत मिलता है, जैसे ऋत के मार्ग का, 
नदियो को पार करने का, सूर्य के उदय होने का, उषा और अश्िवनो में परस्पर 
सबंध का, सोम-रस के रहस्यमय प्रभाव का और उसके सामुद्रिक रस का । 
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“देखो, आकाश में उपा खिल रही है, जिससे अधिक उच्च और कोई वस्तु 
नही है, ज़ो आनन्द से भरी हुई हैं। हे अध्विनो ! तुम्हारी में महान्‌ स्तुति 
करता हू (१) ।* तुम जिनकी सिंघु माता है, जो कार्य को पूर्ण करनेवाले हो, जो 
मन में से होते हुए उस पार पहुचकर ऐश्वर्यों (रयि) को पा लेते हो, जो दिव्य 
हो और उस ऐंदवर्य (वसु) को विचार के द्वारा पाते हो (२)। हे समुद्र- 
यात्रा के देवो जो शब्द को मनोमय करनेवाले हो ! यह तुम्हारे विचारो कों 
मग करनेवाला हँ-तुम प्रचड रूप से सोम का पान करो (५) | हे अधिवनो ? 
हमें वह ज्योतिष्मती अन्त प्रेरणा दो, जो हमें तमस्‌ से निकालकर पार पहुचा 
दे (६)। हमारे लिये तुम अपनी नाव पर बैठकर चलो, जिससे हम मन के 
विचारों से परे परले पार पहुच सके। हे अश्विनो ! तुम अपने रथ को जोतो 

(७) । अपने उस रथ को जो दुलोक में इसकी नदियों को पार करने के लिये एक 
बडे पृतवारवाले जहाज का काम देता है। विचार के द्वारा आनन्द की शक्तिया 
जोती गयी हे (८)। जलछो के स्थान (पद) पर दुलोक में आनन्दरूपी सोम- 


*एषो उषा अपूर्ष्या व्युच्छति प्रिया दिव* । स्तुषे वामश्विना वृहत्‌ ॥( ११४६१) 
, या दख्ता सिन्घधुसातरा मनोतरा रखीणाम्‌। धिया देवा वसुविदा॥२॥ 
आदारो वा मतीना नासत्या समतबचसा। पात सोमस्य धृष्णुया ॥षा। 
या न पीपरदशिविना ज्योतिष्मतो तमस्तिर'। तामस्मे रासायामिषम्‌ ॥६0 
», आ नो नावा मतोना यात पाराय गन्तवे। युख्जाथामश्विना रयम्‌ धणा 
अरित्र वां दिवस्पूयु तोर्थे सिन्धूना रथ । घिया युयु्ष इन्दव ॥८॥ 
* दिवस्कण्वास इन्दवों चसु सिन्धूना पदे। स्व वक्त कुह घित्सयथ ॥९॥ 
” अभूदु भा उ अगवे हिरण्य प्रति सूर्य । व्यस्यज्जिल्लयासित पश्गा 
अभूदु पारमेतवे पन्‍्या ऋतस्य साधुया। अवजशि वि लुतिदिव ॥११॥ 
तत्तदविदश्विनोरवों जरिता प्रति भूषति॥ मभदे सोमस्य पिप्रतो ॥१२॥ 
वावसाना विवस्वति सोमस्य पीत्या गिरा। मलनुष्वच्छभ्‌ मा गतम्‌ ॥१३॥ 
युवोदषा अनु श्रियं परिज्मनोशपाचरत्‌॥। ऋता वनथो अक्तुभि' ॥१४॥ 
५» उभा पिबतसश्विनोभा न शर्म यच्छतम्‌। अविद्वियासिरूतिसि, ॥१५/ 


ब 
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ब्रेद-रहन्य 


शक्तिया ही वह ऐश्वरयं (वसु) है। पर अपने उस आवरण को तुम कहा रख 
दोगे, जो तुमने अपने-आपको छिपाने के लिये वनाया है (९) | नही, सोम का 
'आनन्द लेने के लिये प्रकाश उत्पन्न हो गया है,-सूर्य ने, जो कि अन्वकारमय था, 
अपनी जिह्ना को हिरण्य की ओर लूपलपाया है (१०) | ऋत का मार्ग प्रकट हो 
गया हैं, जिससे हम उस पार पहुनेगे, द्यू के वीच का सारा खुला मार्ग दिखलायी 
पड गया है (११)। खोजनेवाला अपने जीवन में अश्विनों के निरन्तर एक के 
बाद दूसरे आविर्भाव की ओर प्रगति किये जा रहा है ज्यो-ज्यो वे सोम के आनद में 
तृप्ति-लाभ करते है (१२)। उस सूर्य में जिसमे सव ज्योति ही ज्योति है, तुम 
निवास करते हुए (या चमकते हुए), सोम-पान के द्वारा, वाणी के द्वारा हमारी 
मानवीयता में सुख का सर्जत करनेवाले के तौर पर आओ (१३) । वुम्हारी 
कीत्ति और विजय के अनुरूप उषा हमारे पास आती है जब तुम हमारे सब 
छोको में व्याप्त हो जाते हो और तुम रात्रि में से सत्यो को विजय कर लाते हो 
(१४) । दोनो मिलकर हे अद्विनो, सोम-पान करो, दोनो मिलकर हमारे अदर 
शान्ति को प्राप्त कराओ उन विस्तारो के द्वारा जिनकी पूर्णता सदा अविच्छिन्न 
रहती है (१५) ।” 
यह इस सूकत का सीघा और स्वाभाविक अर्थ है और हमें इसका भाव समझने 
में कठिनाई नही होगी, यदि हम वेद के मूलभूत विचारो और अलकारो को स्मरण 
रखेंगे। “रात्रि' स्पष्ट ही आन्‍न्तरिक अघकार के लिये आलकारिक रूप से कहा 
गया हैँ, उषा के आगमन के द्वारा रात्रि में से सत्यो' को जीतकर हस्तगत किया 
जाता है। यही उस सूर्य का, सत्य के सूर्य का, उदय होना हैँ जो अधकार के बीच 
में खो गया था-वही खोये हुए सूर्ये का हमारा परिचित अलकार जिसमें उसे देवो 
और ऋषियो ने फिर से पाया है ओर अब यह अपनी अग्नि की जिह्ला को स्वर्णीय 
ज्योति के प्रति-ह्रिण्य' के प्रति-लपलपाता है। 
सुवर्ण उच्चतर ज्योति का स्थूछ प्रतीक है, यह सत्य का सोना हैं और यही वह 
निधि है, न कि कोई सोने का सिक्का, जिसके लिये वेदिक ऋषि देवो से प्रार्थना 
करते है । आन्तरिक अघकार में से निकालकर ज्योति में लाने के इस महानू 
परिवतेन को अश्वी करते है, जो मन की और प्राण-शक्तियो की प्रसन्नतायुक्त 


१७० 


उषा की गौएं 


ऊर्ध्वंगति के देवता हे, और इसे वे इस प्रकार करते हैँ कि आनन्द का अमृतरस 
मन और दारीर में उंडेला जाता है और वहा वे इसका पान करते हैं। वे व्यजक 
शब्द को मनोमय रूप देते हे, वे हमे विशुद्ध मन के उस स्वर में ले जाते हे जो 
इस अधकार से परे है और वहा वे विचार के द्वारा आनन्द की शक्तियो को काम 
में लाते है। 

पर वे थ्रुके जलो को भी पार करके उससे भी ऊपर चले जाते हैं, क्योकि सोम 
की शक्ति उन्हे सब मानसिक रचनाओं को तोड डालने में सहायता देनीं है और 
वे इस आवरण को भी उतार फेंकते हैं । वे मन से परे चले जाते हें और सबसे 
अन्तिम चीज जो वे प्राप्त करते है वह नदियों का पार करना' कही गयी है, जो 
कि विशुद्ध मन के घुलोक मे से गुजरने की यात्रा है, वह यात्रा है जिससे सत्य के 
मार्ग पर चलकर परले किनारे पर पहुचा जाता है और जव॒तक अन्त में हम उच्च- 
तम पद, परावत्‌, पर नही पहुच जाते तवतक हम इस महान्‌ मानंवीय यात्रा 
से विश्वाम नही लेते। 

हम देखेंगे कि न केवल इस सूक्‍त में वल्कि सव जगह उषा सत्य की लानेवाली 
के रूप में आती हैँ, स्वय वह सत्य की ज्योति से जगमगानेवाली है। बह दिव्य 
उपा है और यह मौतिक उषा (प्रभात होना) उसकी केवल छायामात्र है और 
प्राकृतिक जगत्‌ में उसका प्रतीक है। 


+ ॒ हु | ह। 


चौदहवा अध्याय | 


उपा ओर सत्य 


, » उषा का ज्ार-बार इस रूप में वर्णन किया गया है कि वह गौमो की माता है । 
तो यदि गौ' वेद में मौतिक़ प्रकाश क्रा या आध्यात्मिक ज्योत्ति का प्रतीक हो, तव 
इस वाक्य का ग्रा तो ग्रह अभिप्राय होगा कि वह, द्विन के प्रकाश की जो भौतिक 
किरणों हैं उनकी मांता या स्रोत है, अथवा इसका यह अर्थ होगा कि वह दिव्य दिन 
के ज्योति प्रसार को अर्थात्‌ आन्तरिक प्रकाश की प्रमा तथा निर्मलता को रचती 
हैै। परतु वेद में हम देखते हें कि देवो की माता अदिति का दोनो रूपो में वर्णन 
हुआ है, गोरूप में और, सवकी सामान्य माता के रूप में, बह परा ज्योत्ति.हें मौर 
अन्य सब ज्योतिया उसीसे निकलती हे। आध्यात्मिक रूप में, अदिति परा 
म्रा असीम चेतना है, देवो की माता है, उस दनु' या 'दिति”* के प्रतिकूल जो कि 
विभक्‍त चेतना है और वृत्र तथा उन दूसरे दानवो की माता हैँ जो देवताओं के एवं 
प्रगति करते हुए मनुष्य के शत्रु होतें हें। और अधिक सामान्य रूप में कहे, तो वह 
अदिति' भौतिक से प्रारम करके जगत्स्तर-सबधित्ती जितनी चेतनाएं है उन सब- 
की आदिल्तोत है, सात गौए, 'सप्त गाव ', उसीके रूप हे और हमें बताया गया 
हैं कि उस माता के सात नाम या स्थान हैं । तो उषा जो गौमओों की माता है, 
वह केवल इसी परा ज्योति का, इसी परा चेतना का, अदिति का कोई रूप या 
शक्ति हो सकती है और सचमृच हम उसे १ ११३ १९ में इस रूप में वणित 
हुई-हुई पाते हँ-भाता देवानामदितेरनीकम्‌ ॥ 'देवो की माता, अदिति का 
रूप (या शक्ति) ॥' 


औयह न समझ लिया जाय कि 'अदिति' व्युत्पत्तिशास्त्रानुसार 'दिति' का 
अमावात्मक है, ये दोनो शब्द बिलकुल ही भिन्न-भिन्न दो घातुओ-'अद्‌' मौर 
दि से बने हे । 


श्छ्र 


उषा और सत्य 


, पर उस उच्चृतर या अविभकत चेतना की ज्योतिर्मयी उषा का उदय 'स्वेदा 
सत्यरूपी उपा का उदय होता हैं और यदि वेद की उषादेवता यही ज्योतिर्ग्री' 
उषा है, तो ऋग्वेद के मत्रों में हमें अवदयमेव इसका उदय या आविर्माव वहुधा 
सत्य के-ऋत के-विचार के साथ सवद्ध मिलना चाहिये । और इस प्रकार का 
सबंध हमें स्थान-स्थान पर मिलता है। क्योकि सबसे पहले तो हम यही देखते: 
है कि उपा को कहा गया हूँ कि वह ठीक प्रकार से ऋत के पथ का अनुसरण करती 
है, (ऋतस्य पन्याम॒न्वेति साधु १ १२४३ )। यहा ऋत' के जो कर्मकाण्ड- 
परक वा प्रकृतिवादी अर्थ किये जाते हुँ उनमेंसे कोई भी ठीक नही घट सकता , 
यह वार-वार कहे चले जाने में कुछ अथे नही वनता कि उषा यज्ञ के मार्ग का अनु- 
सरण करती है, या पानी के मार्ग का अनुसरण करती हैं। तो इसके स्पष्ट मत- 
लव को हम केवल इस प्रकार टाल सकते हे कि पन्‍या ऋतस्य' का अर्थ हम सत्य 
का मार्ग नही, वल्कि सूर्य का मार्ग समझें । लेकित वेद तो इसके विपरीत यह. 
वर्णन करता है कि सूर्य उषा के मार्ग का अनुसरण करता है (न कि उपा सूर्य के) 
और भौतिक उपा के अवलोकन करनेवाले के लिये यही वर्णन स्वाभाविक भी है। 
इसके अतिरिक्त, यदि यह स्पष्ट न भी होता कि इस प्रयोग का अर्थ दूसरे सदर्भो 
में सत्य का मार्ग ही हैं, फिर भी आध्यात्मिक अर्थ वीच में आ ही जाता है, क्योकि 
फिर भी उपा सूर्य के मार्ग का अनुसरण करती है” इसका अभिप्नाय यही होता है 
कि उषा उस मार्ग का अनुसरण करती है जो सत्यमय का या सत्य के देव का, सूर्ये- 
सविता का मागें है। 
हम देखते है कि उपर्युक्त १,१२४ ३ भें इतना ही नही कहा है, वल्कि बहा 
अपेक्षाकृत अधिक स्पष्ट और अधिक पूर्ण आध्यात्मिक निर्देश विद्यमान है-क्योकि 
ऋतस्य पन्यामन्वेति साधु', के आगे साथ ही कहा हैँ 'प्रजावतीव न दिज्लो मिनाति ४ 
“उपा सत्य के मार्ग के अनुसार चलती है और जानती हुई के समान वह प्रदेदों को 
सीमित नही करती 'है ।” “दिल्व.' शब्द दोहरा अये देता है, यह हम ध्यान में " 
रखें, यद्यपि यहा इस वात पर वल देने की विशेष आवश्यकता नहीं है। उपा 
सत्य के पथ की दृढ अनुगामिनी है और च़ूकि इस बात का उसे ज्ञान या वोध 
रहता है, इसलिये वह जसीमता को, वृहत्‌ को, जिसकी (कि बहू ज्योति है, सीमित 


है 


श्ज्रे 


चेद-रहस्थ 


नही करती । यही इस मत्र का असली अभिप्राय हैं, यह वात ५म मण्डल की 
एक ऋचा (५८० ॥ १) से निविवाद स्पष्ट रूप से सिद्ध हो जाती हैं और इससें 
भूलचूंक की कोई सभावना नहीं रह जाती। इसमें उपा के लिये कहा हैँ-झ्युत- 
झासान बृहतीम्‌ ऋतेन ऋतावरी, स्वरावहन्तीम्‌)॥ “वह प्रकाशमय गतिवाले 
हैं, ऋत से महान्‌ है, ऋत मे सर्वोच्च (या ऋत से युक्त) है, अपने साथ स्व को 
लाती है!” यहा हम बृहत्‌ का विचार, सत्य का विचार, स्वर्लोक के सौर प्रकाश 
का विचार पाते है, जौर निश्चय ही ये सव विचार इस प्रकार घनिष्ठता और 
दृढ़ता से एकमात्र भौतिक उपा के साथ सबद्ध नही रह सकते। इसके साथ हम 
७। ७५ । १ के वर्णन की भी तुलना कर सकते हुं-व्युपा आवो दिविजा ऋतिव, 
आपधविष्कृण्8वाना महिमानमागात्‌ । “द्यौ में प्रकट हुई उपा सत्य के हारा वस्तु- 
ओो को खोल देती है, बह महिमा को व्यक्त करती हुई आती हैँ।” यहा पुन 
हम देखते है कि उपा सत्य की क्षक्ति के द्वारा सब वस्तुओं को प्रकट करती है और 
इसका परिणाम यह बताया गया है कि एक प्रकार की महत्ता का आविर्भाव हो 
जाता हूँ। 
अन्त में इसी विचार को हम आगे भी वर्णित किया गया पाते है, वल्कि यहा 
सत्य के लिये ऋत' के च्रजाय सीधा सत्य' शब्द ही है, जो कि “ऋत्तम' की तरह 
दूसरा अर्थ किये जा सकने की समभावना में डालनेवाला भी नही है-सत्या सत्येभि- 
महती महड्धिदेवी देवेभि'। (७। ७५। ७) “उषा अपनी सत्ता में सच्चे 
देवो के साथ सच्ची है, महान्‌ देवों के साथ महान्‌ है।” वामदेव ने अपने 
एक सूक्‍त ४-५१ में उषा के इस “सत्य” पर बहुत बल दिया है, क्योकि वहा वह 
उषाओ के बारे में केवल इतना ही नही कहता कि “तुम सत्य के द्वारा जोते हुए 
अंदवों के साथ जल्दी से छोको को चारो ओर से घेर लेती हो'”, ऋतयुर्भि अड्वै' 
(तुलना करो ६६५ २), परतु वह उनके लिये कहता है-भद्रा ऋतजातसत्याः 
* (४५१७) “वे सुखमय हैं और सत्य से उत्पन्न हुई सच्ची हैं।” और एक दूसरी 
'यूय हिं देवीऋतपुग्मिरशव परिप्रयाथ भुवनानि सद्यः॥ (४.५१.५) 
पैब तथ्युरणणयुग्भिरदवेश्चित्र भान्त्युवसबचन्धरथा: (६-६५५२ ) 


१्ड्ड 
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ऋचा में वह उनका वर्णन इस रूप में करता है कि दे देवी हें जो कि ऋत के स्थान 
से प्रवुद्ध होती है ४” ; 

'भद्र! और 'ऋत' का यह निकट सवध अग्नि को कहे गये मधुच्छन्दस्‌ के सूक्त 
में इसी प्रकार का जो विचारो का परस्पर सवध हैं, उसका हमें स्मरण करा देता 
है। वेद की अपनी आध्यात्मिक व्याख्या में" हम प्रत्येक मोड पर इस प्राचीन 
विचार को पाते हे कि 'सत्य' आनन्द को प्राप्त करने का मार्ग है। तो उपषा को, 
सत्य वी ज्योति से जगमगाती उपा को, भी अवश्य सुख और कल्याण को छानेवाल़ा 
होता चाहिये। उषा आनन्द को लानेवाली है, यह विचार वेद में हम ल्ग(तार 
पाते हें गौर वसिष्ठ ने ७ ८१३ में इसे विलकुल स्पष्ट रूप में कह दिया है-या, 
चहसि पुरु स्पाहे रत्नं न दाशुषे मय' । तू जो देनेवाले को कल्याण-सुख प्राप्त 
कराती है, जो कि अनेकरूप है और स्पुहणीय आनदरूप हैं।” 

बेद का एक सामान्य शब्द सुनृता' है जिसका अर्थ सायण ने “मथघुर और सत्य 
वाणी” किया है, परतु प्रतीत होता हैँ कि इसका प्राय और भी अधिक व्यापक 
अभिप्नाय “सुखमय सत्य” हैं। उपा को कही-कही यह कहा गया है कि वह 
“ऋतावरी” है, सत्य से परिपूर्ण हे और कही उसे “सुनृतावती” कहा गया है। वह 
आती है सच्चे और सुखमय शव्दो को उच्चारित करती हुई, 'सृूनृता ईरयन्ती ।”, 
जैसे उसका यह वर्णन किया गया हूँ कि वह जगमगाती हुई गौजो की नेत्री है और 
दिनो की नेन्नी है, वैसे ही उसे सुखभय सत्यो की प्रकाशवती नेत्री कहा गया है, 
भास्वती नेत्री सूनृतानाम्‌ ( १.९२ ७) और वेदिक ऋषियो के मन में ज्योति, किरणों 
या गोओ के विचार और सत्य के विचार में जो परस्पर गहरा सबब है, वह एक 
दूसरी ऋचा १.९२ १४ में और भी अधिक स्पष्ट तथा असदिग्ध रूप से पाया 
जाता है-गोमति अद्वावति विभावरि, सुनृतावति। “हे उप , जो त्ृ अपनी 
जगमगाती हुईं गोओ के साथ है, अपने अब्वो के साथ है, अत्यधिक प्रकाशमान हैँ 
और सुखमय सत्यों से परिपूर्ण है।” इसी जैसा पर तो भी इससे अधिक स्पष्ट 
वाक्याश १४८ २ मे है, जो इन विशेषणो के इस प्रकार रखे जाने के अभिप्राय को- 


*ऋतस्यथ देवी सदसो बुधाना- (४.५१.८) 


श्ण्प 


वेद-रहस्य 


सूचित कर देता है-“गोमतीरदबावतोविद्वसुविद ।” “उपाए जो अपनी ज्योतियी 
(गौओ) के साथ है, अपनी त्वरित गतियो (अश्वो) के साथ हैँ और जो सब वस्तु- 
ओ को ठीक प्रकार से जानती है।” 
चैदिक उपा के आध्यात्मिक स्वरूप का निर्देश करनेवाले जो उदाहरण ऋग्वेद 
में पाये जाते है, वे किसी भी प्रकार वही तक परिमित नही है। उषा को निरन्तर 
दस रूप में प्रदर्शित किया गया है कि वह दर्शन, बोघ, ठीक दिशा में गति को 
जागृत करती हैं। गोतम राहुगण कहता है, “वह देवी सव भुवनो को सामने हो- 
कर देखती है, वह दर्शनरूपी आख अपनी पूर्ण विस्तीर्णता में चमकती है, ठीक 
विद्या में चलने के लिये सपूर्ण जीवन को जगाती हुई वह सब विचारशील लोगो के 
लिये वाणी को प्रकट करती है ।* विश्वस्थ वाचमविदन्‌ मनायो (१९२ ९) | 
यहा हम उषा को इस रूप में पाते हें कि वह जीवन और मन को बघनमुक्त 
करके अधिक-से-अधिक पूर्ण विस्तार में पहुचा देती हूँ गौर यदि हम इस उपर्युक्त 
निर्देश को वही तक सीमित रखें कि यह केवल भौतिक उधा के उदय होने पर 
पाथिव जीवन के पुन जाग उठने का ही वर्णन हैँ तो हम ऋषि के चुने हुए शब्दों 
और वाक्‍्याशों में जो बल है उस सारे की उपेक्षा ही कर रहे होगे और यदि यह हो 
कि उषा से लाये जानेवाले दर्शन के लिये यहा जो शब्द प्रयुक्त किया गया है, 
चक्षु ,, उसे केवल भौतिक दर्शनशक्ति को ही सूचित कर सकते योग्य माना जाय, 
तो दूसरे सदर्मों में हम इसके स्थान पर केतु' शब्द पाते हैं, जिसका अर्थ है बोध, 
मानसिक चेतना में होनेवाला बोवयुक्त दर्शन, ज्ञान की एक शक्ति । उपषा हैं 
'प्रचेता ' इस बोधयुक्त शान से पूर्ण। उषा ने, जो कि ज्योतियों की माता है, मन 
के इस बोधयुक्त ज्ञान को रचा है, गवा जनित्री अक्ृत प्र केतुम (१ १२४५ )। चह 
स्वय ही दर्शनरूप हैं-“अब वोधमय देन की उषा खिल उठी है, जहा कि पहले 
कुछ नहीं (असत्‌ ) था”, वि नूनमुच्छादसति प्र केतु (१ १२४ ११)। बह अपनी 
वोधयुक्त शक्ति के द्वारा सुखमय सत्योवाली है, चिंकित्वित्‌ सुनृतावरि (४ ५२ ४)। 
*विद्वानि देवी भुवनाभिचदया प्रतीदो चल्तुरुविया वि भाति। -+ 
विश्व जीव 'चरसे वोधयन्तोी विश्वस्थ वाचमविदन्मनायों ॥ (ऋ १३९२९) 


१७६ 
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यह बोध, यह दर्शन, हमें वताया गया हैं, अमरत्व का हँ-अमृतस्य केतु (३- 
६१ ३)। दूसरे शब्दों में यह उस सत्य कौर सुख की ज्योति हैँ जिनसे उच्चतर 
या अमर चेतना का निर्माण होता हैं। रात्रि वेद में हमारी उस अधकारमय 
चेतना का प्रतीक है जिसके ज्ञान में अज्ञान मरा पडा हैं और जिसके सकल्प तथा 
क्रिया में स्खलन पर स्खलन होते रहते है और इसलिये जिसमें सब प्रकार की बुराई, 
पाप तथा कष्ट रहते हँ। प्रकादा हैं ज्योतिर्मयी उच्चतर चेतना का आगमन 
जो कि सत्य और सुस्त को प्राप्त कराता है। हम निरन्तर दुरितिम' और सुवि- 
तम्‌' इन दो शब्दो का विरोघ पाते है। 'दुरितिम! का शाब्दिक अर्थ है स्खलन, 
गलत रास्ते पर जाना और औपचारिक रूप से वह सव प्रकार की गलती और 
बुराई, सब पाप, भूल और विपत्तियो का सूचक है । 'सुवितम्‌” का शाव्दिक अर्थ 
है, ठोक और भले रास्ते पर जाना और यह सव प्रकार की अच्छाई तथा सुख को 
प्रकट करता हैं और विशेषकर इसका अर्थ वह सुख-समृद्धि हैं जो कि सही मार्ग पर 
चलने मे मिलती हैं। सो वसिष्ठ इस देवी उपा के विपय में (७७८ २) में इस 
प्रकार कहता हैं-दिव्य उपा अपनी ज्योति से सव अधकारों और वुराइयो को 
हटाती हुई आ रही है”* (विद्वा तमांसि दुरिता) और बहुत से मत्रों में इस देवी 
का वर्णन इस रूप में किया गया हूँ कि वह मनुष्यों को जगा रही हैं, प्रेरित कर रही 
है, ठीक मार्ग की ओर, सुख की ओर (सुविताय) | 

इसलिये वह केवल सुखमय सत्यो की ही नही, कितु हमारी आध्यात्मिक समृद्धि 
और उल्लास की भी नेत्री है, उस आनद' को लानेवाली हैं जिसतक मनुष्य सत्य के 
द्वारा पहुचता हैँ या जो सत्य के द्वारा मनुष्य के पास लाया जाता है, (एपा नेत्री 
राघस सुनृतानाम) (७ ७६७) । यह समृद्धि जिसके लिये ऋषि प्रार्थना करते 
है भौतिक दौलतों के अलकार से वर्णन की गयी हैँ, यह गोमद्‌ अह्वाबद वीरव्द' 
हैं, या यह गोमद्‌ सश्वावद्‌ रथवच्च राध" है। गो (गाय), अच्व (घोडा), 
प्रजा या अपत्य (सतान), भू या वीर (मनुष्य या शूरवीर), हिरण्य (मोना), 
रथ (सवारीवाला रथ), श्रवः (भोजन या कीत्ति)-याज्ञिक सप्रदायवालो की 


#उपषा याति ज्योतिषा बाधमाना विश्वा त्मांसि दुरिताप देवी। (७-७८-२) 
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व्याख्या के अनुसार ये ही उस सपत्ति के अग है जिनकी वैदिक ऋषि कामना करते 
थे। यह लगेगा कि इससे अधिक ठोस दुनियावी पार्थिव और भौतिक दोलत 
कोई और नही हो सकती थी, नि सदेह ये ही वे ऐश्वर्य है जिनके लिये कोई बेहद 
भूखी, पाथिव वस्तुओ की लोभी, कामुक, जगली लोगो की जाति अपने आदि 
देवो से याचना करती । परतु हम देख चुके हे कि 'हिरण्य' वेद में भौतिक सोचे 
की अपेक्षा दूसरे ही अर्थ में प्रयुक्त किया गया हैं। हम देख आये हैँ कि गौए' 
निरन्तर उषा के साथ सवद्ध होकर वार-वार आती हैं, कि यह प्रकाश के उदय 
होने का आलकारिक वर्णन होता हैं और हम यह भी देख चुके हे कि इस प्रकाश 
का सबंध मानसिक दर्शन के साथ है और उस सत्य के साथ है जो कि सुख्च लाता 
है। और अदबव, घोडा, आध्यात्मिक भावो के निर्देशक इन मूरत्तं अलकारो में 
स्वेत्र गौ के प्रतीकात्मक अलकार के साथ जुडा हुआ आता है, उपा, गोमती 
अद्वावती' हूँ। वसिष्ठ ऋषि की एक ऋचा (७ ७७ ३) है जिसमें वेदिक अश्व 
का प्रतीकात्मक अभिम्नाय बडी स्पष्टता और बडे बल के साथ प्रकट होता है- 

देवाना चक्षु सुभगा वहन्ती, इवेत नयन्ती सुदृशीकमश्वम्‌ । 

उषा अदर्शि रश्मिभिव्येफ्ता, चित्रामधा विश्वमनु प्रभूता ॥ 

दिवो की दर्शेनरूपी आख को छाती हुई, पूर्ण दृष्टिवाले, सफेद घोडे का नेतृत्व 
करती हुई सुखमय उषा रश्मियो द्वारा व्यक्त होकर दिखायी दे रही है, यह अपने 
चित्रविचित्र ऐश्वर्यों से परिपूर्ण है, अपने जन्म को सब वस्तुओ में अभिव्यक्त कर 
रही है ।' यह पर्याप्त स्पष्ट है कि सफेद घोडा' पूर्णतया प्रतीकरूप ही है! 

(सफेद घोडा यह मुहावरा अग्निदेवता के लिये प्रयुक्त किया गया हैं जो कि अग्नि 

द्रिष्टा का सकल्प' है, कवित्रतु है, दिव्य सकल्प की अपने कार्यों को करने की पूर्ण 


'घोडा प्रतीकरूप ही हैं, यह पूर्णतया स्पष्ट हो जाता है दीर्घतमस्‌ के सृकतो में 
जो कि यज्ञ के घोडे के सबध में हें, अइब दधिक्रावनु-विषयक भिन्न-भिन्न ऋषियों 
के सूक्‍तो में और फिर बृह॒दारण्यक उपनिषद्‌ के आरभ में जहा वह जटिल आलका- 
रिक वर्णन हैँ जिसका आरम “उषा घोडे का सिर है”, (उषा वा अदवस्य मेध्यस्य 
झ्विर ) इस' वाक्य से होता है। 


१७८ 


उषा जौर सत्य 


दृष्टि-शक्ति है। ५ १४)* और ये “चित्र-विचित्र ऐद्वर्य' भी आलकारिक ही हें 
जिन्हें कि वह अपने साथ छाती है, निए्चय ही उनका अभिप्राय भौतिक घन- 
दौलत से नहीं है। 

उषा का वर्णन किया गया हैँ कि वह गोमती अहवावतो वीरवती' है और ब्यो- 
कि उसके साथ लगाये गये गोमती” और अश्वावती' ये दो विद्येषण प्रतीकरूप हैं 
और इनका अर्थ यह नही है कि वह भौतिक गौमो और भौतिक घोडोवाली' है 
बल्कि यह अर्थ है कि वह ज्ञान की ज्योति से जगमगानेवाली ओर शक्ति की तीक्ितां 
से युक्त है, तो 'वीरवती' का अर्थ भी यह नही हो सकता कि वह 'मनुष्योवाली हूँ 
स्रा शूरवीरों, नौकर-वाकरो वा पुत्रों से युक्‍त' है, वल्कि इसकी अपेक्षा इसका अर्थे 
यह होगा कि वह विजयशील शक्तियो से सयुक्त है अयवा यह शब्द बिल्कुल इसी 
अर्थ में नही तो कम-से-कम किसी ऐसे ही और प्रतीकरूप अर्थ में ही प्रयुक्त हुआ 
है। यह वात १११३ १८ में बिलकुल स्पष्ट हो जाती है। था गोमती- 
रुषस. सर्वेवीरा . ता अइवदा अइनवत्‌ सोससुत्या । इसका यह अर्थ नही है कि दे 
उषाए जिनमें कि भोतिक गायें हे और सब मनुष्य या सब नौकर-चाकर हैं, सोम 
अपित करके मनुष्य उनका भौतिक घोडो को देनेवाली के रूप में उपभोग करता 
हैँ! उषा देवी यहा आन्तरिक उषा है जो कि मनुष्य के लिये उसकी वृहत्तम 
सत्ता की विविघ पूर्णताओ को, शक्ति को, चेतना को और प्रसन्नता को लाती हैं; 
यह अपनी ज्योतियों से जगमंग है, सव सभव शक्तियो और वलो से युक्त है, वह 
मनुष्य को जीवन-शक्ति का पूर्ण बल प्रदान करती है, जिससे कि वह उस वृहत्तर 
सत्ता के असीम आनद का स्वाद ले सके | 

अब हम अधिक देर तक गोमद्‌ अद्यावद्‌ वीरवद्‌ राघ' को भौतिक अर्थों में 
नही ले सकते, वेद की माषा ही हमें इससे विलूकुल भिन्न तथ्य का निर्देश कर 
रही है। इस कारण देवो द्वारा दी गयी इस सपत्ति के अन्य अगो को भी हमें 
इसीकी तरह अवश्यमेव आध्यात्मिक अर्थों में ही लेना चाहिये, सतान, सुवर्ण, 


# अग्निम्नच्छा देवयतां मनासि चक्षूषीव सुर्ये स॒तचरन्ति। 
यदों सुबाते उषसा विरूपे इचेतो चाजी जायते अग्रे अह्लामु ॥ (५११४४) 
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रथ ये प्रतीकरूप ही है, 'श्रव ' कीत्ति या भोजन नही है, वल्कि इसमें आध्यात्मिक 
अर्थ अन्तनिहित हैं और इसका अभिप्राय हैं, वह उच्चतर दिव्य ज्ञान जो कि इन्द्रियो 
या वुद्धि का विषय नही है वल्कि जो सत्य की दिव्य श्रुति है और सत्य के दिव्य 
दछ्बेंन से प्राप्त होता हैं, 'राघ दीघेश्रुत्तमम्‌' (७८१५) रयि अ्रवस्युम (७७५ 
२), सत्ता की वह संपन्न अवस्था है, वह आध्यात्मिक समृद्धि से युक्त वैभव हैं 
जो कि दिव्य ज्ञान की ओर प्रवृत्त होता है (अ्रवस्यु) और जिसमें उस दिव्य शब्द 
करे कम्पनो को सुनने के लिये सुदीर्घ, दूर तक फैली श्रवणशक्ति हैँ, जो दिव्य वाव्द 
हमारे पास असीम के प्रदेशों (दिश") से आता हैं। इस प्रकार उपा का यह 
उज्ज्वल अलकार हमें वेदसवधी उन सब भौतिक, कर्मकाण्डिक, अज्ञानमूलक 
भ्रातियो से मुक्त कर देता है जिनमें कि यदि हम फसे रहते तो वे हमें असगति और 
अस्पष्टता की रात्रि में ठोकरो-पर-ठोकरें खिलाती हुई एक से दूसरे अधकृप में 
ही गिराती रहती, यह हमारे लिये बद द्वारो को खोल देती है और वैदिक ज्ञान के 
हृदय के अदर हमारा प्रवेश करा देती है। 


१८० 


पंद्रहवा अध्याय 


आंगिरस उपाझ्यान ओर गोओं का रूपक 


अब हमें गो के इस रूपक को, जिसे कि हम वेद के आशय की कुजी के रुप में 
प्रयुक्त कर रहे है, अगिरस ऋषियों के उस अद्भुत उपास्यान या कथानक में देखना 
: हैं जो सामान्य रूप से कहे तो सारी की सारी वैदिक गाथाओं में सबसे अधिक 
महत्त्व का हैं। 
वेद के सूकत, वे और जो कुछ भी हो सो हो, वे सारे-के-सारे मनुष्य के सा और 
सहायकमभूत कुछ “आर्यन” देवताओ के प्रति प्रार्थनारूप है, प्रार्थना उन बातो के 
लिये है जो मत्नो के गायकों को-या द्रष्टाओ को, जैसा कि वे अपने-आपको कहते 
है (कवि, ऋषि, विप्र)-विशेष रूप से वरणीय (वर, वार), अभीष्ट होती थी। 
उनकी ये अभीष्ट बाते, देव॑ताओ के ये वर सक्षेप से 'रयि', 'राधस्‌' इन दो शब्दो 
में सगृहीत हो जाते हे, जिनका अर्थ भौतिक रूप से तो घन-दौलत या समृद्धि 
हो सकता है और आध्यात्मिक रूप से एक आनन्द या सुख-लाभ जो कि आत्मिक 
संपत्ति के किन्‍्ही रूपो का आधिक्य होने से होता है । भनृष्य यज्ञ के काये में, 
स्तोत्र में, सोमरस में, घृत या धी मे, सम्मिलित प्रयत्न के अपने हिस्से के तौर पर, 
योग-दान करता हैं। देवता यज्ञ में जन्म लेते है, वे स्तोत्र के द्वारा, सोम-रस के 
द्वारा तथा धृत्त के द्वारा बढते हैं गौर उस शक्ति में तथा सोम के उस जानद गौर 
मद में भरकर थे यज्ञकर्ता के उद्देश्यो की पूर्ण करते है इस प्रकार जो ऐंडवर्य 
प्राप्त होता हैं उसके मुख्य अग गौ और “महव' हैं, पर इनके अतिरिक्त और 
-भी है, हिरण्य (सोना), वीर (मनुष्य या शूरवीर), रथ (सवारी करने का रथ), 
प्रजा या अपत्य (सतान) । यज्ञ के सावनो को भी-अग्नि को, सोम को, घृत 
को-देवता देते है मौर ब्रे यज्ञ में इसके पुरोहित, पवित्रता-कारक, सहायक वनकर 
उपस्थित होते हें, तथा यज्ञ में होनेवाले सग्राम में वीरो का काम करते है,-क्योंकि 
कुछ शक्तिया ऐसी होती है जो यज्ञ तथा मत्र से घृणा करती है, यज्ञकर्ता पर 
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आक्रमण करती हे और उसके अभीष्सित ऐश्वर्यों को उससे जबर्देस्ती छीन छेती 
था उसके पास पहुचने से रोके रखती हे। ऐसी उत्कण्ठा से जिस ऐद्वर्य की 
कामना की जाती हुँ उसकी मुख्य शर्तें हूं उपा तथा सूर्य का उदय होना और युलोक 
की वर्षा का और सात नदियो-भौतिक या रहस्यमय- (जिन्हें कि वेद मे द्युलोक 
की शक्तिशालिनी वस्तुएं 'दिवों यह्यी ' कहा गया है ) का नीचे आना। पर 
यह ऐश्वर्य भी, गौओ की, घोडो की, सोने की, मनुष्यो की, रथो की, सता की यह्‌ 
परिपूर्णता भी अपने-आपमें अतिम उद्देश्य नही है, यह सव एक साधन हैं दूसरे 
लोको को खोल देने का, 'स्व” को अधिगत कर छेने का, सौर लोको मे आरोहण 
करने का, सत्य के मार्ग द्वारा उस ज्योति को और उस स्वर्गीय सुख को पा लेने का 
जहा मर्त्यं अमरता में पहुच जाता हूँ। 

यह है वेद का असदिग्ध सारभू्े तत्व। कमंकाण्डपरक और गाथापरक 
अभिप्राय, जो इसके साथ बहुत प्राचीन काल से जोडा जा चुका हूँ, वहुत प्रसिद्ध 
है और उसे विशेष रूप से यहा वर्णन करने की आवश्यकता नही है। सक्षेप में, 
यह यज्ञिय पूजा का अनुष्ठान है जिसे मनुष्य का मुख्य कर्तव्य माना गया है और 
इसमे दृष्टि यह है कि इससे इहलोक में घन-दौलत का उपभोग प्राप्त होगा और 
यहा के बाद परलोक में स्वर्ग मिलझेगा। इस सबंध में हम आधुनिक दृष्ठि- 
कोण को भी जानते हैं, जिसके अनुसार सूर्य, चन्द्रमा, तारे, उपा, वायू, वर्षा, अग्नि, 
ब्ाकाश, नदियों तथा प्रकृति की अन्य शक्तियो को सजीव देवता मानकर उनकी 
पूजा करना, यज्ञ के द्वारा इन देवताओ को प्रसन्न करना, इस जीवन में मानव 
और द्वाविड झ्त्रुओ से और प्रतिपक्षी दैत्यो तथा मत्ये लुटेरो का मुकाबला करके 
चन-दौलत को जीतना औौरे अपने अधिकार में रखना और मरने के वाद मनुष्य 
का देवो के स्व को प्राप्त कर लेना, बस यही वेद हैँ। अब हम पाते हूँ कि 
अतिसामान्य लोगो के लिये ये विचार चाहे कितने ही युक्तियुक्त क्यो न रहे हो, 
दैदिक युग के द्रष्टाओ के लिये, ज्ञान-ज्योति से प्रकाशित मनो (कवि, विप्र) के 
लिये वे वेद का आन्तरिक अभिप्राय नही थे। उनके लिये तो ये भौतिक पदार्थ 
किन्‍्ही अभौतिक वस्तुओं के प्रतीक थे, गोए' दिव्य उषा की किरणें या प्रभाए 
थी, घोडे' और 'रथ' शक्ति तथा गति के प्रतीक थे, सुवर्ण' था प्रकाश, एक दिव्य 


श्८२ 


आगिरस उपाख्यान और गौओं का रूपक 


सूर्य की प्रकाशमय सपत्ति-सच्चा प्रकाश, “ऋत ज्योति ”, यज्ञ से प्राप्त होने- 
ताली घन-सपत्ति और स्वय यज्ञ ये दोनो अपने सब जग-उपायो के साथ, एक 
उच्चतर उद्देश्य-अमरता की प्राप्ति-के लिये मनुष्य का जो प्रग्नत्त है और उसके 
जो साधन है, उनके प्रतीक थे। वैदिक द्र॒ष्टा की अभीप्सा थी मनुष्य के 
जीवन को समृद्ध बनाना और उसका विस्तार करना, उसके जीवन-यज्ञ में 
विविध दिव्यत्व को जन्म देना और उसका निर्माण करना, उन दिव्यत्वों की 
शक्तिभूत जो बल, सत्य, प्रकाश, आनन्द आदि हे उतकी वृद्धि करना जबतक 
कि भनृष्य का आत्मा अपनी सत्ता के परिवधित और उत्तरोत्तर ख़ुलते जानेवाले 
लोको में से होता हुआ ऊपर न चढ जाय, जवतक वह यह न देख ले कि दिव्य द्वार 
(देवी्ार ) उसकी पुकार पर खुलकर झूलने लगते हैं और जव॒तक वह उस दिव्य 
सत्ता के सर्वोच्च आनद के अदर प्रविष्ट न हो जाय जो दयौ और पृथिवी से परे का 
है। यह ऊध्वे-आरोहण ही अग्रिस ऋषियों की रूपककथा है। 

वैसे तो सभी देवता विजय करनेवाले और गौ, अहव तथा दिव्य ऐड्वर्यो को 
देनेवाले हैँ, पर मुख्य रूप से यह महान्‌ देवता इन्द्र है जो इस सग्राम का वीर और 
योद्धा हैँ और जो मनुष्य के लिये प्रकाश तथा शक्ति को जीतकर देता है । इस 
कारण इन्द्र को निरन्तर गौओ का स्वामी गोपति' कहकर सवोधित किया गया 
है, उसका ऐसा भी आलकारिक वर्णन आता है कि वह स्वय गौ और घोडा हूँ , 
वह अच्छा दोग्वा है जिसकी कि ऋषि दुहने के लिये कामना करते हे और जो कुछ 
वह दृहकर देता है वे है पूर्ण रूप और अतिम विचार, वह वृषभ है, गीजो का ' 
साड हैं, गोजो और घोडो की वह सपत्ति जिसके लिये मनुष्य इच्छा करता है, 
उसीकी हैं। ६२८५ में यह कहा भी है-हे मनुष्यों | ये जो गौए हे, वे इन्द्र 
है, इन्द्र को ही में अपने हृदय से और मन से चाहता हू ।* गौओं और इन्द्र की 
यह एकात्मता महत्त्व की है और हमें इसपर फिर लौटकर आना होगा जब हम 
इन्द्र को कहे मधुच्छन्दस्‌ के सूक्तो पर विचार करेगे। 

पर साधारणतया ऋषि इस ऐश्वयें की प्राप्ति का इस तरह अलकार खीचते 


*इसा या गाव स जनास इन्द्र , इच्छामि-इद्‌-हृदा मनसा चिदिन्द्रम । 
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है कि यह एक विजय है, जो कि कुछ शक्तियो के मुकावले में की गयी है , वे शक्तिया 
दस्यु' है, जिन्हें कही इस रूप में प्रकट किया गया है कि वे अभीप्सित ऐडवर्यो 
को अपने कब्जे में किये होते हूँ जिन ऐश्वर्यों को फिर उनसे छीनना होता हैँ और 
कही इस रूप में वर्णन है कि वे उन ऐश्वर्यों को आयों के पास से चुराते हे और 
तब आर्यों को देवो की सहायता से उन्हें खोजना और फिर से प्राप्त करना होता 
है। इन दस्युओं को जो कि गौओ को अपने कब्जे में किये होते है या चुराकर 
लाते है 'पणि' कहा गया है। इस 'परणणि' शब्द का मूल अर्थ कर्ता, व्यौहारी या 
व्यापारी रहा प्रतीत होता है, पर इस अर्थ को कमी-क्रमी इससे जो और दूर का 
क्ृपण' का भाव प्रकट होता है उसकी रगत दे दी जाती हैं। उन पणियो का 
मुखिया है वल' एक दैत्य जिसके नाम से समवत चारो ओर से घेर लेनेवाला' 
या अदर बन्द कर लेनेवाला' यह अर्थ निकलता है, जैसे 'ृत्र' का अर्थ होता है 
विरोधी, विष्तन डालनेवाला या सव ओर से बन्द करके ढकनेवाला। 

यह सलाह देना बडा आसान है कि पणि तो द्रवीडी-लोग है और 'बल' उनका 
सरदार या देवता है, जैसा कि वे विद्वान्‌ जो वेद में प्रारभिक से प्रारभिक इतिहास 
को पढने की कोशिश करते हैँ, कहते भी है । पर यह आहाय जुदा करके देखे 
गये सदर्भों में ही ठीक ठहराया जा सकता है, अधिकतर सूक्‍तो में तो ऋषियो के 
वास्तविक दब्दो के साथ इसकी सगति ही नही बैठती और इससे उनके प्रतीक 
तथा अलकार नुमायशी निरथंक बातो के एक गडबंड मिश्रण से दीखने लगते है । 
इस असगति में की कुछ बातो को हम पहले ही देख चुके हे, यह हमारे सामने 
अधिकाधिक स्पष्ट होती चलेगी, ज्यो-ज्यो हम खोयी हुई गोओ के कथानक की 
और अधिक नजदीक से परीक्षा करेगे । 

वल' एक गुफा में, पहाडो की कदरा (बिल) में रहता है, इन्द्र और अगिरस 
ऋषियो को उसका पीछा करके वहा पहुचना है और उसे अपनी दौलत को छोड 
देने के लिये बाध्य करना है, क्योकि वह गौओ का वल' है-वलस्य गोमत ' (१- 
११-५) । पणियो को भी इसी रूप में निरूपित किया गया हैं कि वे चुरायी 
हुई गौओ को पहाड की एक गफा में छिपा देते है, जो उनका छिपाने का कारा- 
गार वर्ना, या गौओ का बाडा ब्रज, कहलाता है या कमी-कभी सार्थक मुहावरे 
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में उसे गव्यम्‌ ऊर्वेम' (१-७२-८) कह दिया जाता है, जिसका शाव्दिक अर्थ हैँ 
गौमो का विस्तार या यदि गो' का दूसरा भाव छे, तो “ज्योतिर्मय विस्तार”, 
जगमगाती गौओ की विस्तृत सपत्ति | इस खोयी हुईं सपत्ति को फिर से पा 
लेने के लिये यज्ञ! करना पडता हूँ, अगिरस या वृहस्पति और अगिरस सच्चे 
शब्द का, मन्त्र का, गान करते हे, सरमा, स्वर्ग की कुतिया, ढढकर पता लगाती 
है कि गौए पणियो की गुफा में हैं, सोम-रस से वली हुआ इन्द्र और उसके साथी 
द्रष्टा अगिरस पदचिक्लो का अनुसरण करते हुए गुफा में जा घुसते हे, या वलात्‌ 
पहाड के मजवृत स्थानो को तोडकर खोल देते है, पणियो को हराते है और गौमो 
को छुडाकर ऊपर हाक ले जाते है। 

' पहले हम इससे सबंध रखनेवाली वुछ उन बातो को ध्यान में ले आवे जिनकी 
कि उपेक्षा नही की जानी चाहिये, जब कि हम इस रूपक या कथानक का असली 
अभिप्राय निश्चित करना चाहते है। सबसे पहली वात यह कि यह कथानक 
अपने रूपवर्णनों मे चाहे कितना यथार्थ क्यो न हो तो भी वेद में येह एक निरी 
नगाथात्मक परपरा मात्र नही है, वल्कि वेद में इसका प्रयोग एक स्वाधीनता और 
त्तरलता के साथ हुआ है जिससे कि पवित्र प्रपरा के पीछे छिपा हुआ इसका सार्थक 
आलकारिक रूप दिखायी देने छूगता हैं। बहुधा वेद में इसपर से इसका गाथा- 
स्मक रूप उतार डाला गया है और इसे मतन्न-गायक की वैयक्तिक आवश्यकता या 
अभीप्सा के अनुसार प्रयुक्त किया गया हैं। क्योकि यह एक क्रिया है जिसे इन्द्र 
सदेव कर सकने में समर्थ है, यद्यपि वह इसे एक वार हमेशा के लिये नमूने के रूप 
में अगिरसो के द्वारा कर चुका हूँ फिर भी वह वर्तमान में मी इस नमूने को लगातार 
दोहराता है, वह निरन्तर गौओ को खोजने-गवेषणा-वाला है और इस चुरायी 
हुई सपत्ति को फिर से पा लेनेवाला है। 

कही-कही हम केवल इतना ही पाते हू कि गौए चुरायी गयी और इन्द्र ने उन्हें 
फिर से पा लिया, सरमा, अगिरस या पणियों का कोई उल्लेख नहीं होता । पर 
सर्वदा यह इन्द्र मी नही होता जो कि गौओ को फिर से छूडाकर लाता हैँ। उदा- 
हरण के लिये, हमारे पास अग्निदेवता का एक सूक्‍त हैं, पचम मण्डल का दूसरा , 
सूकत, जी अतियो का है। इसमें गायक चुरायी हुई गौजो के अलकार को खुद 
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अपनी ओर लगाता है, ऐसी भाषा में जो इसके प्रतीकात्मक होने के रहस्य को 
स्पष्ट तौर से खोल देती हैं। 

अग्नि! को वहुत काल तक माता पृथ्वी भीचकर अपने गर्भ में छिपाये रहती 
हैं, वह उसे उसके पिता द्यो को नहीं देना चाहती, वहा वह तवतक छिपा पडा 
रहता है, जवतक कि वह माता सीमित रूप में सकुचित रहती है (पेपी ), 
अत में जब वह बडी और विस्तीर्ण (महिपी) हो जाती हैँ तव उस अग्नि का जन्म 
होता है अग्नि के इस जन्म का सवध चमकृती हुई गौओ के प्रकट होने 
या दर्शन होते के साथ दिखाया गया हैं। “मेने दूर पर एक खेत में एक को देखा, 
जो अपने शस्त्रो को तैयार कर रहा था, जिसके दात सोने के थे, रग साफ चमकीला 
था, मेने उसे पृथक्‌-पृथक्‌ हिस्सो में अमृत (अमर रस, सोम) दिया, वे मेरा 
क्या कर लेगे जिनके पास इन्द्र नही है और जिनके पास स्तोत्र नही है ? मेने 
उसे खेत में देखा, जेसे कि यह एक निरन्तर विचरता हुआ, वहुरूप, चमकता हुआ 
सुखी गौओ का झुड हो, उन्होने उसे पकडा नही, क्योकि 'वह' पैदा हो गया था, 
वे (गौए ) भी जो बूढी थी, फिर से जवान हो जाती हँ!।” परन्तु यदि. 
इस समय ये दस्यु जिनके पास न इन्द्र है और न स्तोत्र है, इन चमकती हुई गौओ 
को पकडने में अशक्त है, तो इससे पहले वे सशक्त थे जब कि यह्‌ चमकीला और 
जबदेस्त देवत्व उत्पन्न नही हुआ था। "वे कौन थे जिन्होने मेरे बल को 
(मर्यंकम्‌, मेरे मनुष्यों के समुदाय को, मेरे वीरो को) गोओ से अलूग किया ? 
क्योंकि उन (मेरे मनृष्यो) के पास कोई योद्धा और गौओ का रक्षक नही था। 
जिन्होने मुझसे उनको लिया है, वे उन्हे छोड दे, वह जानता है और पशुओ को 


कुमार माता युवति समुव्ध गुहा विभति न ददाति पिद्ने.. ५.२ १ 

कमेत त्व युवते फुमारं पेषी बिर्भाव महिषी जजान॥ . . ५.२२ 
'हिरिण्यवन्त शुचिवर्णमारात्‌ क्षेत्रादपश्यमायुधा सिसानम्‌ । 

ददानों अस्मा अमृत विपृषत्‌ कि सामनिन्द्रा कृणवल्लनुक्या ॥ 
क्षेत्रादपदय सनुतबचरन्तं सुमद्यूथ न पुरु शोभमानम्‌ । ) 
न ता अगुश्यक्नजनिष्ट हिं ष पलिक्नोरिद्यवतयो भवन्ति ॥ ५ २.३,४ 
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हमारे पाप्त हाॉकता हुआ आ रहा है ।” 

/' हम उचित रूप से प्रइत्त कर सकते हे कि ये चमकनेवाले पशु क्या हैं, ये गौए 
, कौन हैं जो पहले बूढी नी और फिर से जवान हो जाती हैँ ? निश्चित ही वे 
भौतिक गौोए नही है, न ही यह खेत कोई यमुना या जेहलूम के पास का पार्थिव 
खेत है, जिसमें कि ऋषि को सोने के दातोवाले योद्धा देव का और चमकनेवाले 
पशुओं का भव्य दर्शन हुआ है । वे हे या तो भौतिक उपा की या दिव्य उषा 
की गौए, पर इनमेंसे पहला अर्थ ले तो भाषा ठीक नही जचती है, सो यह रहस्य- 
मय दर्शन निश्चित रूप से दिव्य प्रकाश का दर्शन है, जिसे कि यहा आलका- 
रिंक रूप से वणित किया गया है। वे (गौए) है ज्योतिया जिन्हे कि अन्धकार 
की दाक्तियो ने चुरा लिया था और जो अब फिर से दिव्य रूप में प्राप्त कर ली 
गयी है, भौतिक अग्नि के देवता द्वारा नही, बल्कि जाज्वल्यमान शक्ति (अग्नि 
देव) के द्वारा जो कि पहले भौतिक सत्ता की क्षुद्रता में छिपी.पडी थी और अब 
उससे मुक्त होकर प्रकाशमय मानसिक क्रिया की निर्मलूताओं में प्रकट होती हैँ । 
“ तो केवल इच्ध ही ऐसा देवता नही है जो इस अन्धकारमयी गुफा को तोड़ 
सकता हैं और खोयी हुई ज्योतियो को फिर से छा सकता है । और भी कई 
देवता हे जिनके साथ भिन्न-भिन्न सूक्‍तो में इस महान्‌ विजय का सबध जोडा 
गया हैं। उषा उनमेंसे एक है, वह दिव्य उषा जो इन गौओ की माता हैं । 
“सच्चे देवो के साथ जो सच्ची है, महान्‌ देवो के साथ महान्‌ है, यज्ञिय देवो के 
साथ यज्ञिय देवत्ववाली हूँ, वह दृढ़ स्थानों को तोडकर खोल देती हैं, वह चम- 
कीली गौओ को दे देती है, गौए उषा के प्रति रभाती हें ”। अग्नि एक दूसरा 
है, कभी वह स्वयं अकेला युद्ध करता है, जैसे कि हम पहले देख चुके हे, गौर 
कभी इन्द्र के साथ मिलकर जैसे-हे इन्द्र, हे अग्नि, तुम दोनोने गौओ के लिये 


'के से सर्यंक वि यवन्त गोभिन येपां गोपा अरणश्चिदास । 

य ईं जगृभुरव ते सृजन्त्वाजाति पदच उप नव्चिकित्वान्‌ ॥ ५२५ 
सत्या सत्येभिमंहती मह॒द्भिर्देवी देवेभियंजता यजने । 

रुजद्‌ दृष्ठहानि दददुलियाणां प्रति गाव उपस वावशन्त॥ ७७५७ 


१्८७ 
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युद्ध किया है (६-६०-२)/ या फिर सोम के साथ मिलकर जैसे-हि अग्नि और 
सोम | वह तुम्हारी वीरता ज्ञात हो गयी थी, जब कि तुमने पणियो से गौओ 
को लूटा था। (१-९३-४) ।” सोम का सवध एक दूसरे सदर्भ में इस विजय 
के लिये इन्द्र के साथ जोडा गया है, 'इस देव (सोम) ने शक्ति से उत्पन्न हो- 
कर, अपने साथी इन्द्र के साथ ' पणियो को ठहराया” और दस्युओ के विरुद्ध 
लडते हुए देवो के सब वीरतापूर्ण कार्यों को किया (६-४४-२२, २३, २४) । 
६-६२-११ मे अश्विनो को भी इस कार्यसिद्धि को करने का गौरव दिया गया है- 
(तुम दोनो गौओ से परिपूर्ण मजबूत वाडे के-दरवाजो को खोल देते हो ।! जीर 
फिर १-११२-१८ में फिर कहा है, हे अगिर ! (युगल अश्विनों को कभी- 
कभी इस एकत्ववाची नाम में सगृहीत कर दिया जाता है) तुम दोनो मन के 
द्वारा आनन्द लेते हो और तुम सब से पहले गौओ की घारा-गोमर्णस -के विवर 
में प्रवेश करते हो',' 'गोअर्णस ” का अभिप्राय स्पष्ट हूँ कि प्रकाश की उन्समुक्त 
हुई, उमडती हुईं घारा या समुद्र । 

बृहस्पति और भी अधिकतर इस विजय का महारथी हैं। “बृहस्पति ने, 
जो सर्वप्रथम परम व्योम में महान्‌ ज्योति में से पैदा हुआ, जो सात मुखोवाला 
है, बहुजात है, सात किरणोवाला है, अन्चकार को छिन्न-भिन्न कर दिया, उस- 
ने स्तुभ्‌ और ऋक्‌ को घारण करनेवाले अपने गण के साथ, अपनी गर्जना द्वारा 


ता योघिष्ठमभि गा । 

'अग्नीषोमा चेति तद्दीयँ वा यदमुष्णीतमवस पणि गा हे 

अय देव सहसा जायमसान इन्द्रेण युजा पणिमस्तभायत्‌ । ६-४४.२२ 
*दुष्कहस्प चिद्‌ गोमतो वि ब्रजस्थ दुरो वंम्‌। 

याभिराड्िरों मनसा निरण्यथोष्यर गच्छथो विवरे गो-अरणसः । 
बृहस्पति" प्रथम जायमानो महो ज्योतिष परमे व्योमन्‌। 
सप्तसस्पस्तुविजातो रवेण दि सप्तरब्मिरधमत्तमासि ७ 

स्‌ सुष्युभा स ऋक्‍वता गणेन वल रुरोज फलिग रवेण। 
बृहस्पतिरस्तिया हव्यसुद. कनिकदद्‌ वावशतीरदाजत्‌ ॥ 


श्८८ 
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वर्ल के टुकडें-टुकडे कर दिये। *गर्जता हुआ वृहस्पति ह॒व्य को प्रेरित करने- 
वाली चमकीली गौमों को ऊपर हाक ले गया और वे गोए प्रत्युत्तर में रमायी 
(४-५०-४, ५)” और ६-७३-१ और ३ में फिर कहा है, बृहस्पति जो पहाडी 
(अद्वि) को तोडनेवाला है, सबसे पहले उत्पन्न हुआ है, आगिरस है. उस बृह- 
स्पति ने खजानो को (वसूनि) जीत लिया, इस देव ने गौजो से भरे हुए बडे-बडे 
वांडो को जीत लिया' ।” मझुत्‌ भी जो कि बृहस्पति की तरह ऋक के गायक 
है, इस दिव्य क्रिया में सवध रखते हे, यद्यपि अपेक्षाकृत कम साक्षात्‌ रूप से। 
बहू, जिसका है मरुतो ! तुम पालन करते हो, वाडे को तोडकर खोल देगा 
(६-६६-८)” । और एक दूसरे स्थान पर मझरुतो की गोए सुनने में आती हूं 
(१-३८-२)'। 

पृषा का भी, जो कि पुष्टि करुनेवाला है, सूर्य देवता का एक रूप है, आवाहन 
किया गया हूँ कि वह चूरायी हुई गौओ का पीछा करे और उन्हें फिर से दूढकर 
लाये, (६ ५४)-पूषा हमारी गौओ के पीछे-पीछे जाये, पूपा हमारे युद्ध के घोडो 
कौ रक्षा करे (५) हे पूषनू, तू गौओ के पीछे जा (६) जो खो गया था उसे 
फिर से हमारे पास हाककर ला दे (१०) 7 सरस्वती भी पणियों का 
वध करनेवाली के रूप में आती हैं। और मधुच्छन्दस के सूकत (१-११५) 
में हमे अदूमुत अछकार मिलता है, “ओ वज्न के देवता, तूने गोओवाले वलू की 
गुफा को खोल दिया, देवता निर्भय होकर शीक्षता से गति करते हुए (या अपनी 
शक्ति को व्यक्त करते हुए) तेरे अदर प्रविष्ट हो गये ।' 


'गो मद्विभित्‌ प्रथमजा ऋतावा वृहस्पतिराड्धिरसो ह॒विष्मान्‌ ।.... 

वृहस्पति' समजयद्‌ वसूनि महो ब्रजान्‌ गोमतो देव एप.॥ .... . ६-७३-१२३ 

'मसरुतो यसवथ..स म्ज दर्ता। 'क्य वो गावो न रण्यन्ति। 

'पूषा गा उन्‍्वेतु नः पूषा रक्षत्ववंतः (५) -.«« पृषन्ननु भ्र गा इहि (६) 
पुनर्नों चष्टमाजतु (१०) 

त्व बलस्य गोमतोष्पावरद्विवों बिलम | 

त्वा देवा अबिभ्युषस्तुज्यमानास आविषु ॥ 
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क्या इन सव॒ विभिन्न वर्णनों मे कुछ एक निश्चित अभिप्राय निहित हैं, जो 
इन्हे परस्पर इकट्ठा करके एक सगतिमय विचार के रूप में परिणत कर देगा, 
अथवा यह बिना किसी नियम के यू ही हो गया हैं कि ऋषि अपने खोये हुए पशुती 
को इढने के लिये और युद्ध करके उन्हे फिर से पाने के लिये कभी इस देवता को 
आवाहन करने लगते है औौर कभी उस देवता का ”? वजाय इसके कि ह॒म्न 
वेद के अश्यो को पृथक्‌-पृथक्‌ लेकर उनके विस्तार में अपने-आपको भटकावे, यदि 
हम वेद के विचारों को एक सपूर्ण अवयवी के रूप में लेना स्वीकार करे तो हमें 
इसका बडा सीधा और सतोषप्रद उत्तर मिल जायगा। खोयी हुईं गौमो का 
यह॒वर्णन परस्परसवद्ध प्रतीको और अलकारो के पूर्ण सस्थान का अगमात्र है। 
वे गौए यज्ञ के द्वारा फिर से प्राप्ततहहोती है और आग का देवता अग्नि इस यज्ञ 
की ज्वाला हैँ, शक्ति हैँ और पुरोहित हँ,-मत्र (स्तोन्न) के द्वारा ये प्राप्त होती 
है और बृहस्पति इस मन्न का पिता हूं, मझत्‌ इसके गायक या ब्रह्मा हें, (त्रह्मणो 
मरुत ), सरस्वती इसकी अन्त प्रेरणा ई ,-रस द्वारा ये प्राप्त होती है और सोम 
इस रस का देवता है, तथा अश्विन इस रस के खोजनेवाले, पा लेनेवाले, देनें- 
वाले और पीनेवाले हे। गोए हूं प्रकाश की गौए, और प्रकाश उषा द्वारा 
आता है, या सूर्य द्वारा आता है, जिस सू्य॑ का कि पूषा एक रूप हैं और अन्तिम 
यह कि इन्द्र इन सब देवताओ का मुखिया है, प्रकाश का स्वामी है, 'स्व ' कहाने- 
वाले ज्योतिमेय लोक का अधिपति हँ,-हमारे कथनानुसार वह प्रकाशमय या 
दिव्य सन है, उसके अदर सब देवता प्रविष्ट होते है और छिपे हुए प्रकाश को खोल 
देने के उसके कार्य में हिस्सा लेते हे। 

इसलिये हम समझ सकते है कि इसमें पूर्ण ओऔचित्य है कि एक ही विजय के 
साथ इन भिन्न-भिन्न देवताओं का सबध बताया गया है और मधुच्छन्दस्‌ के 
आलकूारिक वर्णन में इन देवताओ के लिये यह कहा गया हैँ कि ये 'वल' पर 
प्रहार करने के लिये इन्द्र के अदर प्रविष्ट हो जाते हें। कोई भी बात बिना किसी 
निश्चित विचार के यू ही अटकलपच्चू से या विचारो की एक गडबड अस्थिरता 
के वशीमूत होकर नहीं कही गयी हँँ। वेद अपने वर्णनो की सगति में और 
अपनी एकवाक्यता में पूर्ण तथा सुरम्य है। 

| 
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इसके अतिरिक्त, यह जो प्रकाश को विजय करके लाना है वह वैदिक यज्ञ फी 
महान्‌ क्रिया का केवल एक अग हैं। देवताओं को इस यज्ञ के द्वारा उन सब 
बरो को (विश्वा वारा) जीतना होता है जो कि अमरता की विजय के लियें 
आवश्यक हूँ और छिपे हुए प्रकाशों का आविर्भाव करना केवलरू इनमें से एक वर 
हैं। शक्ति, अहव' भी वैसी ही आवद्यक है जैसा कि प्रकाश, गौ, केवल 
इतना ही आवश्यक नही है कि 'वल' के पास पहुचा जाय और उसके जबर्दस्त पजे 
से प्रकाश को जीता जाय, वृत्र का वध करना और जलो को मुक्त करना भी 
आवश्यक है; चमंकती हुई गौमो के आविर्भाव का अभिपश्राय हैँ उषा का और 
सूर्य का उदय होना, यह फिर अघूरा रहता है, बिना यज्ञ, अग्नि और मसोम- 
रस के। ये सब वस्तुए एक ही क्रिया के विभिन्न अग है, कही इनका वर्णन जुदा- 
जुदा हुआ है, कही वर्गा में, कहीं सव को इकट्ठा मिलाकर इस सर्प में कि मानो 
यह एक ही क्रिया है, एक महान्‌ पूर्ण विजय है। और उन्हे अधिगत कर लेने का 
परिणाम यह होता है कि बृहत्‌ सत्य का आविर्माव हो जाता हूँ और स्व. की 
प्राप्ति हो जाती है, जो कि ज्योतिर्मम लोक हूँ और जिसे जगह-जगह “विस्तृत 
दूसरा लोक', उरुभ्‌ उ छोकम्‌ या केवल दूसरा लोक', उ छोकम्‌ कहा हैं। पहले 
हमें इस एकता को अच्छी तरह हृदयगम कर लेना चाहिये यदि हम ऋग्वेद के 
विविध सदर्भों में आनेवाले इन अतीको का पृथक्‌-पृथक्‌ परिचय समझना चाहते 
हैं। 

इस प्रकार ६ ७३ में जिसका हम पहले भी उल्लेख कर चुके हे, हम तीन मत्रो 
का एक छोटा सा सूक्‍त पाते है जिसमें ये प्रतीक-शब्द सक्षेप में अपनी एकता के 
साथ इकट्ठे रखे हुए है, इसके लिये यह भी कहा जा सकता हूँ कि यह वेद के उन 
स्मारक सुकतो में से एक है जो वेद के अभिप्नाय की और इसके प्रतीकवाद की एकता 
को स्मरण कराते रहने का काम करते हें । 

“बह जो पहाडी को तोडनेवाला है, सबसे पहले उत्पन्न हुआ, सत्य से युक्त, 
वृहस्पति जो आगिरस है, हवि को देनेवाला है, दो लोको में व्याप्त होनेवाला, 
(सूर्य के) ताप और प्रकाश में रहनेवाला, हमारा पिता है, वह वृषभ की तरह 
दो लोको (द्यावापृथिवी) में जोर से गजेता है (१)! वृहस्पति, जिसन कि 


+ 
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उसे जो नीद मे पडा हैँ, कर्म नही कर रंहा है भौर देवो को नही दूढ रहा है, अपनी 
ही चालो से मरने दे, उसके पश्चात्‌ (हमारे अदर) निरन्तर ऐश्वर्य को रख जो 
अधिकाधिक पुष्ट होते जानेवाला हो, (८९७ २-३)* ए* 

एक दूसरे मत्र में पणियो के लिये कहा गया है कि वे गी और धोडो की सपत्ति 
को रोक रखते है, अवरुद्ध रखते हे। हमेशा ये वे शक्तिया होती हे जो अमीप्सित 
सपत्ति को पा तो लेती है, पर इसे काम में नही लाती, नीद में पडे रहना पसद करती 
है, दिव्य कर्म (ब्रत) की उपेक्षा करती हूँ कौर ये ऐसी शक्तिया हैँ जिन्हे अवश्य 
नष्ट हो जाना या जीत लिया जाना चाहिये इससे पहले कि सपत्ति सुरक्षित रूप 
से यज्ञकर्ता के हाथ में आ सके और हमेशा ये गौ' और घोडे' उस सपत्ति को 
सूचित करते है जो छिपी पडी है और कारागार में वन्द है ओर जो किसी दिव्य 
पराक्रम के धारा खोले जाने तथा कारागार से छुडाये जाने की अपेक्षा रखती है। 

चमकनेवाली गौओ की इस विजय के साथ उषा और सुर्य की विजय का या 
उनके जन्म होने का अथवा प्रकाशित होने का भी सवध जुडा हुआ है, पर यह एक 
ऐसा विषय चल पडता है जिसके अभिप्राय पर हमें एक दूसरे अध्याय में विचार 
करना होगा | और गोर्ओो, उषा तथा सूर्य के साथ सबंध जुडा हुमा हैं जलो का, 
क्योकि जलो के बधनमुक्त होने के साथ वृत्न का वव होना और गौओो के वधन- 
मुक्त होने के साथ 'वल' का पराजित होना ये दोनो परस्पर सहचरी गायाए हैं। 
ऐसी बात नहीं कि ये दोतो कथानक बिलकुल एक दूसरेसे स्वतत्र हो और आपस- 
में इनका कोई सबंध न हो। कुछ स्थलो में, जैसे १३२ ४ मे, हम यहात्क देखते 
है कि वृत्त के वध को सू्यं, उषा और द्यूलोक के जन्म का पूर्ववर्ती कहा गया हूँ कौर 
इसी प्रकार कुछ अन्य सदर्भो में पहाडी के खुलने को जलो के प्रवाहित होने का 
पूर्ववर्ती समझा गया है। दोनों के सामान्य सबंध के लिये हम निम्नलिखित 


ध्यमिन्द्र दविषे त्वसदवं गां भागमव्ययम्‌ । 

यजमाने सुन्वति दक्षिणावति तस्मितु त घेहि मा पणौ। 
य इन्द्र सस्त्यक्तोध्नृष्वापसदेवयु । 

स्वेः ष एवर्मुनुरत्‌ पोष्यं रद सनुतथहि त्॒ तत ॥ 
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सदर्भों पर घ्यान दे सकते हैं- 

(७९०४) पूर्ण रूप से जगमगाती हुई मौर महिसित उपाए खिल उठी; 
ध्यान करते हुए उन्होंने (अगिरसो ने) विस्तृत ज्योति को पाया, उन्होंने 
जो इच्छुक थे, गौओो के विस्तार को खोल दिया और उनके लिये घुलोक से जछ 
प्रद्नवित हुए।' 

(१७२ ८) थथार्थ विचार के द्वारा दुुलोक की सात (नदियों) ने सत्य को 
जान लिया और सुख के द्वारो को जान लिया, सरमा ने गौजो के दृह विस्तार 
को ढूढ़ लिया और उसके द्वारा मानवी प्रजा सुख भोगती है ।” 

(१ १०० १८) इन्द्र तथा मझुतो के विपय में, “उसने अपने चमकते हुए 
सखाओ के साथ क्षेत्र को अधिगत किया, सूर्य को अधिगत किया, जलों को 
अधिगत किया ।* / 

(५ १४४) अग्नि के विषय में, अग्नि उत्पन्न होकर, दस्युओं का इनन करता 
हुआ, ज्योति से अन्वकार का हनन करता हुआ, चंमकने रूगा, उसने गौकों को, 
जलो को और स्व को पा लिया।*! 

(६ ६० २) इन्द्र और अग्नि के विषय में, 'तुम दोनोने युद्ध किया । गोमो 
के लिये, जलो के लिये, स्व के लिये, उषाओ के लिये जो छिन गयी थीं, हे इन्द्र ! 
है अग्ने ! तू (हमारे लिये) प्रदेशों को, स्व को, जगमगाती उषाओो को, जलों 
को और गौओ को एकत्र करता है।* 


उच्छन्रुपस सुदिना अरिपध्रा उरु ज्योतिर्विविदुर्दीष्याना: । हि 
गव्य चिदूवंमुशिजों वि वलुस्तेषामनु प्रदिद सलुराप' ॥ 

स्वाध्यो दिव आ सप्त यद्धी रायो दुरो व्यूतज्ञा अजाननू ॥ 

विदद्‌ गव्य सरमा दुल्छहमूद येना नु फ सानुषी भोजते विद ॥ 

सनत्‌ फेन्नं सखिसि श्विल्येभि सनत्‌ सुर्य सनदप. सुबज्या १ 

“अग्निर्जातों अरोचत घ्नन्‌ दस्पृजज्योतिषा तम'॥ अविन्दद्‌ गा अपः स्व' ॥ 
"ता योधिष्टसमसि गा इन्द्र नूदमप स्वरुपसो अग्न ऊलछहाः । 

दिश स्वरुपस इन्द्र चित्रा अपो गा अग्नें युवसे नियुत्वान ॥ 
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(१३२ १२) इन्द्र के विषय में, ओ वीर ! तूने गौ को जीता, तुने सोम 

को जीता, तूने सात नदियों को अपने स्नोत में बहने के लिये ढीला छोड 
दिया।' 
' अन्तिम उद्धरण में हम देखते है कि इन्द्र की विजित वस्तुओ के बीच में सोम 
भी गौओ के साथ जुडा हुआ है। प्रायश सोम का मद ही वह णवित होती है 
जिसमें भरकर इन्द्र गौओ को जीतता है, उदाहरण के लिये देखो-३ ४३ ७, सोम 
'ृजसके मद मे तूने गौओ के वाडो को खोल दिया, ' ”“ २ १५ ८, उसने अगिरसो 
से स्तुत होकर, वल' को छिन्न-भिन्न कर दिया और पव॑त के दृढ स्थानो को उछाल 
फेंका, उसने इनवी कृत्रिम वाघाओ को अलग हटा दिया, ये सब काम इन्द्र 
में सोम के मद में किये ।' ”' फिर भी, कही-कही यह क्रिया उलट गयी है और 
प्रकाश सोम-रस के आनद को लानेवाला हो गया है, अथवा ये दोनो एक साथ आते 
है, जैसे १६२५ में “ओ कार्यों को पूर्ण करनेवाले ! अगिरसो से स्तुति किये 
गये तूने उषा के साथ (या उषा के द्वारा), सूर्य के साथ (या सूर्य के द्वारा) और 
गोमो के साथ (या गौमो के द्वारा) सोम को खोल दिया ।” 

अग्नि भी, सोम की तरह, यज्ञ का एक अनिवार्य अग है और इसलिये हम अग्नि 
को भी परस्पर सबंध प्रदर्शित करनेवाले इन सूत्रों मे सम्मिलित हुआ पाते हे, 
जेंसे ७.९९ ४ में, सूयें, उषा और अग्नि को प्रादुर्भूत करते हुए तुम दोने विस्तृत 
दूसरे लोक को यज्ञ के लिये (यज्ञ के उद्देश्य के रूप में) रचा'।” और 
इसी सूत्र को हम ३ ३१ १५८ में पाते हे, फके इतना है कि वहा इसके साथ 


'अजयो गा अजय. शूर सोममवासूज* सततंवे सप्त सिन्धून्‌ । 
थिस्प सदे अप गोत्रा ववर्थ। 

"सभिनद्‌ घलमख््िरोभिगृंणानो वि पर्वेतस्थ दृहितान्येरत्‌। 
रिणप्रोवासि इृत्रिसाग्येषां सोसस्य ता सद इन्द्रबचकार ॥ 
गृणानो अद्धिरोभिदंस्म विवरुषस्प सूर्येण गोभिरन्ध । 
उर्ूं यज्ञाय चक्थुर लोक॑ जनयन्ता सुययंमुषासमग्निम्‌। 
हैलो तुभिरजनद्‌ दीद्यानः साक सुर्ममुषस गातुमग्निम्‌ 
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आार्ग' (गातु) जौर जुड गया है, बोर यही सूत्र ७ '४४॑ ३* में भी है, पर वहां 
इनके अतिरिक्त गौ' का नाम अधिक है। 

इन उद्धरणों से यह प्रकट हो जायगा कि वेद के भिन्न-भिन्न प्रतीक गौर रूपक 
कैसी घनिष्ठता के साथ आपस में जुडे हुए हूं । और इसलिये हम वेद की व्याज्या 
के सच्चे रास्ते से चूक जायगे यदि हम अगरिरसों तथा पणियों के कथानक को 
इस रूप में लेगे कि यह एक औरो से अलग ही स्वत्तत्र कयानक है, जिसकी हम 
अपनी मर्जी से जैसी चाहे व्यास्या कर सकते है, विना ही इस वात की विश्येप साक- 
धानी रखे कि हमारी व्याख्या वेद के सामान्य विचार के साथ अनुकूल- भी वेठती 
है, और बिना ही उस प्रकाश का ध्यान रखे जो कि प्रकाश वेद के इस सामान्य 
विचार द्वारा कथानक की उस आलकारिक भाषा पर जिसमें कि यह वथित किया 
गया हूँ पडता है। 


*अग्निसुप छ्रुव उपस सूर्य गाम्‌। 
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खोया हुआ छये ओर खोयी हुई गोएं 


सूर्थ और उषा का विजय कर लेना या इनका फिर से प्रकट होना इस विषय 
का वर्णन ऋग्वेद के सूक्‍तों में बहुत पाया जाता है। कही तो यह इस रूप में 
मिलता है कि 'सूर्य' को ढृड़कर प्राप्त कर लिया गया और कही स्व * अर्थात्‌ सूर्य 
के लोक को प्राप्त किया गया या इसे विजय किया गया, ऐसा वर्णन है। 
सायण ने यद्यपि स्व.” को सूर्य” का पर्याय मात लिया है, फिर भी कई स्थलो से 
यह बिलकुल स्पष्ट है कि 'स्व. एक लोक का नाम है, उस उच्च लोक का जो कि 
पामान्य पृथ्वी और आकाश से ऊपर है। कही-कही अवश्य इस स्व का 
प्रयोग 'सौर ज्योति' के लिये हुआ है, नो कि सूर्य की और इसके प्रकाश से निभित 
रोक की दोनोकी ज्योति के लिये हैं। हम देख चुके है कि वह जल जो कि स्वर्ग 
से नीचे उतरता हैं और जो इन्द्र और उसके मर्त्य साथियो द्वारा जीता जाकर 
उपभोग किया जाता है स्ववेत्ती आप ' के रूप में वर्णित किया गया है। सायण 
इस आप ' को भौतिक जल मानकर स्ववेती ' का कोई दूसरा अर्थ निकालने के 
लिये बाघ्य था और इसलिये वह लिखता है कि इसका अर्थ है, सरणवतती ' अर्थात्‌ 
वहनेवाले। परवु यह स्पष्ट ही एक स्तलीचातानी का अर्थ है, जो कि मूल शब्द से 
निकलता हुआ प्रतीत नहीं होता और जो ज्ञायद किया भी नही जा सकता। 
इन्द्र के वज्न को स्वरलॉक का पत्थर, स्वयें अह्मा, कहा गया हैं। इसका अभि- 
प्राय यह हुआ कि इसका प्रकाश वही हैं जो सौर ज्योति से जगमगाति इस लोक 
से जाता है। इन्द्र स्वय स्वर्पति” अर्थात्‌ इस ज्योतिमेय लोक स्व का 
मअधिपति है । 

इसके अतिरिक्त, जैसे हम देखते है कि गौओ को खोजना और फिर से प्राप्त 
कर लेना यह सामान्यतया इन्द्र का कार्य वर्णन किया जाता है और वह बहुधा 
झंगिरस ऋषियो की सहायता से तथा अग्नि और सोम के मतन्र व यज्ञ के द्वारा होता 


१९८ 


खोया हुआ सूर्य और खोयी हुई गोए 


ही सूर्य के खोजनें और फिर से पा लेने का सवध भी इन्ही सावनो और 

» साथ है। साथ ही इन दोनो क्रियाओ का एक दूसरेके साथ निरन्तर 

“। मुझे लगता है कि स्वय वेद में ही इस वात की पर्याप्त साक्षी है कि 

गर्णन असल में एक ही महान्‌ क्रिया के अगभूत हूँ। गौए उपा या 

, छिपी हुई किरणें हैं और अधकार से उनकी मुक्ति उस सूर्य के जो कि अब- 

छिपा हुआ था उदय हो जाने का कारण होती है या चिह्न है । यही 

बोतिमंय छोक स्व ' की विजय हूँ, जो कि हमेशा यज्ञ की, यश्िय अवस्था- 

_ ₹ यज्ञ के सहायक देवो की सहायता से होती है। में समझता हुं, इतने 

परिणाम नि सदेह स्वय वेद की भाषा से निकलते हे। परतु साथ ही वेद की 

उस भाषा से इस बात का भी सकेत मिलता है कि यह सूर्य दिव्य-ज्योति को देले- 

बाली शक्ति का प्रतीक हैं और व ' दिव्य सत्य का लोक हैँ और इस दिव्य सत्य 

की विजय ही वैदिक ऋषियों का वास्तविक लक्ष्य और उनके सूकतो का 

मुख्य विपय हें। अब में यथाप्तमव जीघ्रता के साथ उस साक्षी की परीक्षा कस्गा 
जिससे हम इने परिणामों पर पहुचते हें। 

सबसे पहले, हम देखते हे कि वेदिक ऋषियों के विचार में स्व ' और सूर्य 

भिन्न-भिन्न वस्तुएं हैं, पर साथ ही इन दोनोमें एक घनिप्ठ सबब भी हूँ । 

उदाहरण के लिये भरद्वाज के यूकत (६७२ १) में सोम और इन्द्र को कहा गया 

है- तुमने सूर्य को प्राप्त किया, तुमने स्व को प्राप्त किया, तुमने सव अघ- 

कार और सीमाओ को छिद्न-भिन्न कर दिया ।”! इसी प्रकार वामदेव के सुकत 

४१६४ में इन्द्र को कहा हँ--जव प्रकाञझ के सूक्तो द्वारा (अर्के) स्व सुदृस्य 

रूप में पा लिया गया और जब उत (अगिराओ ने) रात्रि में से महान्‌ ज्योति को 

चमकाया उस समय उस (इन्द्र) ने अवकार के सव बबनो को ढीला कर दिया 


ल्‍ विदयुदुंब ध 
'युव सूर्पे विविदयुर्दुव स्वविदवा तमास्यहत निदशइव । (ऋणग्‌ ६.७२-१ ) 
स्वयेदेदि सुदृशीकर्क्तहि ज्योत्तो रुरुचुर्दद्ध बस्तो । 
अन्चा तमासि दुधिता विचक्षे नुन्यकचकार नृतमों अभिष्ठी॥ 
जक्ल न 
(ऋक ४.१६.४) 


१९९ 


वेद-रहस्य 


जिससे कि मनुष्य अच्छी तरह देख सकें | ”? पहले वर्णन में हम यह देखते है कि 
स्व और सूर्य परस्पर भिन्न है न कि स्व ' सूर्य का ही एक दूसरा नाम हैं। पर 
साथ ही स्व ' का पाया जाना और सूर्य” का पाया जाना दोनो क्रियाओं में बहुत 
निकट सबध है, वल्कि असल में ये दोनो मिलकर एक ही प्रक्रिया है और इनका 
परिणाम यह है कि सव अधकार और सीमाए नष्ट हो जाती है। वं॑से ही, दूसरे 
स्थल में स्व के सुदृश्य रूप में प्रकट होने को रात्रि में से महान्‌ ज्योति के 
चमक.निकलने के साथ जोडा गया है, जिसे हम अन्य स्थलो के इस वर्णन के साथ 
मिला सकते हे कि अगिरसो ने अघकार से ढके हुए सूर्य को फिर से प्रकट किया । 
सूर्य को अगिरसो ने अपनी सुक्‍तो या सत्य मत्रो की शक्ति द्वारा प्राप्त किया मौर 
स्व भी अगिरसो के सूक्‍तो के द्वारा (थर्क ) प्राप्त कौर प्रकट (सुदृश्य) 
किया गया। इसलिये यह स्पप्ट है कि स्व ' में रहनेवाल्ग पदार्थ एक महान 
ज्योति है और वह ज्योति सूर्य की ज्योति है। 
यदि दूसरे वर्णनो से यह स्पष्ट न होता कि स्व” एक लोक का नाम हैं 
तो शायद हम यह भी कल्पना कर सकते थे कि यह स्व” शब्द सूर्य, प्रकाश या 
आकाश का ही वाचक एक दूसरा शब्द होगा। पर वार-वार स्व ' के विषय 
में कहा गया है कि यह एक लोक है जो कि रोदसी अर्थात्‌ द्यावापृथिवी से परे है या 
दूसरे शब्दो में इसे विस्तृत लोक उरू लोक' या विस्तृत दसरा छोक 'उरु उ लोक' 
पा केवल वह (दूसरा) छोक 'उ छोक' कहा हैं। इसका वर्णन यो किया गया 
हैं कि यह महान्‌ ज्योति का छोक है, जहा भय से नितान्त मुक्ति है और जहा 
गौए अर्थात्‌ सूर्ये की किरणे स्वच्छन्द होकर क्रीडा करती है। 
ऋणगू* ६-४७-८ में कहा है- है इन्ध / जानता हुआ त्‌ हमे उस उरु छोक 
को, 'स्व' तक को प्राप्त कराता है, जो ज्योतिर्मंय है, जहा भय नही हैं मौर जो 
पुखी जीवन (स्वस्ति) से युक्त है ।” ऋगू ३-२-७ में वेश्वानर अग्नि को 
घावापथिवी और महान्‌ स्व में आपूरित होता हुआ वर्णन किया गया है- 
आ रोदसी अपृणदा स्वर्महत्‌”। इसी प्रकार वसिष्ठ अपने सृक्‍त में विष्णु 


#उ्ं नो ऊछोकसनुनेषि विद्वान्त्स्ववेज्ज्योत्तिरभय स्वस्ति। 


२०० 


खोया हुआ सूर्य और खोयी हुईं गौए 


को कहता हे-ओ विष्णु! तुमने दृढता से इस द्यावापूथथिवी को थामा हुआ 
है और (सूर्य की) किरणो हारा पृथिवी को घारण किया हुआ हूँ मौर सुर्ये, 
उपा और अग्नि को प्रादुर्भुत करते हुए तुम दोने, यज्ञ के लिये (अर्थात्‌ यज्ञ के 
परिणामस्वरूप) इस दूसरे विस्तुत छोक (उरुम्‌ उ लोकम्‌) को रचा है” 
ऋणग्‌ ७-९९-३, ४। यहा भी हम सूर्य मौर उपा की उत्पत्ति या आविर्भाव 
के साथ विस्तुत छोक स्व॒का निकट भम्बन्ध देखते है । 

है इस स्व॒। के विष्य में कहा हूँ कि यह यज्ञ के द्वारा मिलता हूँ, यहीं हमारी 
जीवनयात्रा का अन्त हैँ, यह वह बुइत्‌ निवासस्थान हैँ जहा हम पहुचते है, वह्‌ 
महान्‌ लोक हूँ जिसे सुकर्मा छोग॒ प्राप्त करते है (सुक्ृतामु लोकम्‌)। अग्नि 
झू और पृथिवी के बीच में दूत होकर विचरता हैँ और इस वृहत्‌ निवासस्थान 
स्व को अपनी सत्ता द्वारा चारो ओर से घेरता हूँ, “क्षय वृहन्त परि भूषति 
३-३-२”। यह स्व” आनन्द का लोक हैँ औौर उन सव ऐंश्वर्यों से भरपूर हैं जिन- 
की वैदिक ऋषियो को अभीप्सा होती है। ऋग्‌ ५-४-११ में कहा है- 

“हें जातवेद अग्नि ! जिस पुरुष के लिये, उसके सुकर्मा होने के कारण, तू 
उस सुखमय लोक को प्रदान करता हैँ वह पुरुष अश्व, पुत्र, वीर, गो आदि से 
युक्त ऐड्वर्य को और स्वस्ति को प्राप्त करता है ।” 

* यह आनन्द मिलता हूँ, ज्योति के उदय होने से। अगिरस इसे इच्छुक 
मनृष्यजाति के लिये तव ला पाते हे जब वे सूर्यी, उपा मौर दिन को प्रकट कर 
लेते हूं । “सत्र को प्राप्त करनेवाले इद्र ने दिनो को प्रकट करके इच्छुकों' 
(अगिरसो) के द्वारा-उशिग्मि -विरोधी सेनाओ को जीता है, उसने मनुष्य 


/व्यस्तम्ना रोदत्ती विष्णवेते दाबर्य पृथिवीमभित्तो मयूखे ”। 

“उरू यशाय चक्रयुरु लछोफ जनयन्ता सुयेमुषासनग्निम्‌” ॥ (ऋ० ७॥९९॥३,४) 

सम त्वं सुकुते जातवेद उ छोकमग्ने कृणद स्पोनम्‌ । 

अधिवन स पुनिण दोरवन्त गोमन्त रयि नशते स्वस्ति ॥ (५॥४॥११) 

“उशिबण्मि ' शब्द नृ' की तरह मनुष्य मौर देवता के लिये प्रयुक्त होता है, 
परन्तु नृ' के समान ही कभी-की विशेषकर 'अगरिराओ' का ही निर्देश करता है । 


२०१ 


वेद-रहस्य 


जससे कि मनुष्य अच्छी तरह देख सकें | ” पहले वर्णन में हम यह देखते हैं कि 
स्‍्व ! और सूर्य! परस्पर भिन्न है न कि स्व! सूर्य का ही एक दूसरा नाम हैं। पर 
एथ ही स्व ' का पाया जाना और सूर्य' का पाया जाना दोनो क्रियाओ में बहुत 
तकट सबंध है, बल्कि असल में ये दोनो मिलकर एक ही प्रक्रिया है जौर इनका 
रिणाम यह है कि सव अघकार और सीमाए नष्ट हो जाती हैँ । वैसे ही, दूसरे 
थल में स्व ' के सुदृश्य रूप में प्रकट होने को रात्रि में से महान्‌ ज्योति के 
मक. निकलने के साथ जोडा गया है, जिसे हम अन्य स्थलो के इस वर्णन के साथ 
मेला सकते हे कि अगिरसो ने अधकार से ढके हुए सूर्य को फिर से प्रकट किया । 
यूँ को अगिरसो ने अपनी सूक्‍तो या सत्य मत्रो की जवित द्वारा प्राप्त किया और 
त्व ' भी अगिरसो के सृक्‍तो के द्वारा (अर्के ) प्राप्त और प्रकट (सुदृश्य) 
कया गया। इसलिये यह स्पप्ट है कि स्व में रहनेवाला पदार्थ एक महान्‌ 
योति हैँ और वह ज्योति सूर्य की ज्योति है। 

य्रदि दूसरे वर्णनो से यह स्पष्ट न होता कि स्व एक लोक का नाम है 
ते ज्ञायद हम यह भी कल्पना कर सकते थे कि यह स्व शब्द सूर्य, प्रकाश या 
काझ् का ही वाचक एक दूसरा छब्द होगा। पर वार-वार स्व के विषय 
कहा गया हैँ कि यह एक लोक हैँ जो कि रोदसी अर्थात्‌ द्यावापृथिवी से परे है या 
सरे दब्दो में इसे विस्तृत छोक 'उरु छोक' या विस्तृत दूसरा लोक 'उरु उ लोक' 
॥ केवल वह (दूसरा) छोक 'उ छोक' कहा है। इसका वर्णन यो किया गया 
' कि यह महान्‌ ज्योति का लोक है, जहा भय से नितान्त मुक्ति हैँ और जहा 
'ए अर्थात्‌ सूर्ये की किरणे स्वच्छन्द होकर क्रीडा करती हे । 
 ऋग्‌*7६-४७-८ में कहा हैं-'हे इन्द्र ' जानता हुआ तू हमे उस उछ लोक 
गे, स्व तक को प्राप्त कराता है, जो ज्योतिर्मय है, जहा भय नही है और जो 
ख़ी जीवन (स्वस्ति) से युक्त हैँ ।/ ऋगू ३-२-७ में वैद्वानर अग्नि को 
गवापृधिवी और महान्‌ स्व में आपूरित होता हुआ वर्णन किया गया है- 
आ रोदसी अपृणदा स्वमेहत्‌”। इसी प्रकार वसिष्ठ अपने सूक्‍त में विष्णु 


*उर नो लछोकमनुनेषि विद्वान्त्स्ववेज्ज्योतिरभय स्वस्ति। 


२०० 


खोया हुआ सूर्य और खोयी हुईं गौए 


को कहता हैँ-“ओो विष्णु ! तुमने दृढता से इस चावापुथिवी को थामा हुआ 
है और (सूर्य की) किरणों द्वारा पृथिवी को धारण किया हुआ हैं भीर सूरये, 
उपा भौर बग्नि को प्रादुर्भूत करते हुए तुम दोने, यज्ञ के लिये (मर्थात्‌ यज्ञ के 
परिणामस्वरूप) इस दूसरे विस्तृत लोक (उछुम्‌ उ छोकम्‌) को रचा हैं” ; 
ऋणग्‌ू ७-९९-३, ४। यहा भी हम सूर्य और उषा की उत्पत्ति या आविर्माव 
के साथ विस्तुत छोक स्व का निकट सम्बन्ध देखते हैँ । 

$ इस स्व” के विपय में कहा है कि यह यज्ञ के द्वारा मिलता हैँ, यही हमारी 

_ ज्लीवनयात्रा का अन्त हूँ, यह वह बृहत्‌ निवासस्थान हैँ जहा हम पहुचते हैँ, चह 
महान्‌ छोक हूँ जिसे सुकर्मा लोग प्राप्त करते है (सुकृतामु छोकम्‌)। अग्नि 
थू और पृथिवी के वीच में दूत होकर विचरता हैँ गौर इस वृहत्‌ निवासस्थान 
स्व को अपनी सत्ता द्वारा चारो ओर से घेरता है, “क्षय वृहन्त परि मूपति 
३-३-२” | यह 'स्व” आनन्द का लोक हूँ और उन सव ऐश्वर्यों से भरपूर है जिन- 
की वैदिक ऋषियों को अभीप्सा होती है। ऋयग्‌' ५-४-११ में कहा है- 

“है जातवेद अग्नि! जिस पुरुष के लिये, उसके सुकर्मा होने के कारण, तू 
उस सुखमय लोक को प्रदान करता हैँ वह पुरुष अद्व, पुत्र, वीर, गी आदि से 
युक्त ऐश्वर्य को मोर स्वस्ति को प्राप्त करता है।” 

यह जआनन्द मिलता हूँ, ज्योति के उदय होने से। अगिरस इसे इच्छुक 
मनुष्यजाति के लिये तब ला पाते है जब वे सूर्य, उपा और दिन को प्रकट कर 
लेते हैं । “सत्र को प्राप्त करनेवाले इद्र ने दिनों को प्रकट करके इच्छुकों 
(अगिरसों ) के द्वारा-ठशिग्मि -विरोधी सेनाओं को जीता है, उसने मनुष्य 


“व्यस्तस्ना रोदसी विष्णवेते दावर्य पृथिवीमभितों भयूले”। 

“उस यस्ाय चक्रयुरु छोक जनयन्ता सुर्ममुपासनग्निस” ॥ (ऋ० ७॥९९॥३,४) 

यस्‍्ने त्व॑ सुकुते जातवेद उ लोकमग्ने कुणव स्योनम्‌ । 

अश्विन स्‌ पुत्रि्ण वीरवनन्‍्त गोमन्त रथि नशते त्वस्ति ॥ (५४११) 

“उशिग्मि ' शब्द नृ' की तरह मनृष्य और देवता के लिये प्रयुक्त होता है, 
परन्तु नृ' के समान ही कमी-कमी विद्येषकर अगिरामो' का ही निर्देश करता हूँ । 


२०१ 


वेद-रहस्य 


के लिये दिनो के प्रकाझ को (केतुम्‌ अह्लाम्‌) उद्धासित किया हैं और वृहत्‌ सुख 
के लिये ज्योति को अधिगत किया हूँ '"-अविन्दज्ज्योतिवृहते रणाय ह३-शे४-४॥। 
यदि इन और इसी प्रकार के अन्य केवल खण्डश उद्धृत वैदिक वाक्यो को 
देखा जाय, तो अववक हमने जो कुछ कहा है इस सबकी व्याख्या वेशक इस प्रकार 
भी की जा सकती है कि, रैड इण्डियन लोगो की एक धारणा के सदृश, आकाश 
और पृथ्वी से परे सूर्य की किरणो से रचा हुआ एक भौतिक छोक है, यह एक 
विस्तृत लोक है, वहा मनुष्य सब भय और वाघाओ से स्व॒तन्त्र होकर अपनी 
इच्छाओ को तृप्त करते है और उन्हे असख्य घोडे, गौ, पुत्र, सेवक आदि मिलते 
, है। परन्तु जो कुछ हम सिद्ध करना चाहते है वह यह नही है। बल्कि इस- 
| के विपरीत, यह विस्तृत लोक बुह॒द्‌ द्ो' या स्व जिसे हमने झु और पृथ्वी से 
परे पहुचकर पाना हैँ, यह अतिस्वगिक महान्‌ विस्तार, यह असीम प्रकाश एक 
अति-मानस उच्चलोक है, मनोतीत दिव्य सत्य” और अमर आनन्द का अत्युच्च 
लोक हैँ और इसमें रहनेवाली ज्योति, जो इसकी सारवस्तु और इसकी तात्त्विक 
वास्तविकता है, 'सत्य' की ज्योति है। 
“ परन्तु इस समय तो इतने पर ही बल देना पर्याप्त है कि यह एक लोक है जो 
किसी अन्धकार के कारण हमारी दृष्टि से ओझल हुआ-हुआ है, इसे हमने पाना 
हैँ तथा स्पष्ट रूप से देखना है और यह देखना व पाना इस वात पर आध्रित है 
कि उषा का जन्म हो, सूर्य /का उदय हो और सूर्य की गौए अपनी गुप्त गुहा से 
। विकलकर बाहर आवे। ;वे आत्माए जो यज्ञ में सफल होती हे स्ववुंश' हो 
जाती हूँ, स्व ' को देख लेती हे और स्वविद' हो जाती हैं अर्थात्‌ स्व" को पा 


"इन्द्र" स्वर्षा जनयत्नहानि जिगायोशिग्नि पृतना अभिष्टि । 

प्रारोचयन्मनवे केतुमह्नामविन्वज्ज्योतिबृंहते रणाय। (श३४४) 

क्योकि ऐसा परे पहुचने का वर्णन अनेक बार हुआ है। उदाहरण के लिये, 
“मनुष्यों ने वृत्र की हनन करके आकाश और पृथ्वी दोनोको पार करके अपने 
निवास के लिये बृहत्‌ लोक को बनाया” घ्लन्तो वृत्रमतरन्‌ रोदसी अप उठ क्षयाय 
चक्िरे । (ऋ० १-३६-८) 


श्ण्र 


खोया हुआ सूर्य और ख्तोयी हुई गोए ।क्‍ 
(/. या जान लेती है ।  स्वविद्‌' में विद' धातु हैँ जिसके पाना और जानना 
) अर्थ हुँ और एक दो स्थलो में तो इसके स्थान पर स्पष्ट ज्ञानार्थक ज्ञा 
ज्क् ही प्रयोग हुआ हैँ और वेद में ही यह भी कहा हैं कि अन्चकार में से 

को जाना गया। 
777++थब स्व ' था इस वृहत्‌ लोक का स्वरूप क्‍या है, यह भ्रश्न है जो शेष रहता 
र इसका निर्णय वेद की व्याख्या के लिये वहुत ही महत्त्व का है। क्योकि 
पंगलियो के गीत है” और वेद प्राचीन सत्य ज्ञान की पुस्तक हैँ इन दोनों 
चेमिन्न कल्पनाओ में से किसी एकका ठीक होना इस निर्णय पर इधर या 
उधर हो सकता है। परन्तु इस प्रदन का पूरा पूरा निर्णय तो इस वृहत्‌ छोक 
का वर्णन करनेवाले सैकडो वल्कि अधिक प्रकरणों के विवाद में पडे विना नही 
हो सकता हू और यह इन अध्यायो के क्षेत्र से विव्कुल बाहर का विषय हो जाता 
है। पर फिर भी आगिरस सूक्‍तो पर विचार करते हुए जौर उसके वाद हम 
इस प्रइन को फिर उठायगे। 

तो यह सिद्ध हुआ कि व को देखने या प्राप्त करने के लिये सूर्य और उपा 
के जन्म को एक आवश्यक शर्तें मानना चाहिये और इससे यह भी स्पष्ट हो जाता 
है कि वेदों में इस सूर्य की कथा को या आलकारिक वर्णन को तथा सत्य मत्रो' के 
हारा अबकार में से ज्योति को चमकाने, पानें और जन्म देने के विचार को क्यों 
इतना महत्त्व दिया गया हैं? इसको करनेवाले इन्द्र और अगिरत हैँ और ऐसे 
स्थल बहुत से है जिनमें इसका वर्णन हुआ हैं। यह कहा गया हैँ कि इन्द्र 

और अगिराओ ने स्व या सूर्य” को पाया (अविदत्‌), इसे चमकाया या प्रकार ! 
शित किया (अरोचयत्‌ ), इसे जन्म दिया* (अजनयत्‌) और इसे विजय करके 

अधिगत किया (सनत्‌) । वास्तव में अधिकतर अकेले इन्द्र का ही वर्णन आता | 


जा १३5 


न. 


है। इन्द्र वह हे जो रात्रि में से प्रकाश का उदय करता हैं और सूर्य को जन्म 
देता हँ-क्षपा वस्ता जनिता सूर्यस्य ३॥४९॥४ ।” उसने सूर्य और उपा को उत्पन्न 


*हमें यह स्मरण रखना चाहिये कि यज्ञ में देवताओं के प्रकट होने को वेद में 
उनके जन्म के रूप में वर्णन किया गया है। 





२०३ 


चेद-रहस्य 


किया है! (२१२॥७) | या और विस्तृत रूप में कहे, तो उसने सूर्य, थी और 
उषा तीनो को इकट्ठा जन्म दिया है (६। ३०१५) । स्वय चमकता हुआ वह 
उषा को चमकाता हैं, स्वय चमकता हुआ वह सूर्य को प्रकाशमय करता 
है--हयेन्ुषसम्चेय सूर्य ह्यन्नरोचय ३।४४२” | ये सब उस इन्द्र के महान्‌ 
कर्म हैँ, 'जजान सूर्य उपस सुदसा” (३॥३२॥८)'। वह सुवज्य इन्द्र अपने 
शुभ्रवर्ण (चमकते हुए) सखाओ के क्षेत्र को जीतकर अपने अधिकार में 
कर लेता है, सूर्य को अधिकृत करता और जलो को अधिकृत करता हैं-सनत्‌ 
क्षेत्र सखिभि विवल्येमि. सनत्‌ सूर्य सनदप' सुवत्य १॥१००।१८!। वह इन्द्र दिनों 
को जन्म देने द्वारा 'स्व ' को भी जीतनेवाला है, जैसा कि हम पहले देख चुके है 
(स्वर्षा)। इन सब पृथक्‌-पृथक्‌ वेद के चाक्यो में सूर्य के जन्म का हम यह भी अर्थ 
ले सकते हैं कि यह सूर्य की प्रार॒भिक उत्पत्ति का वर्णन है, जो सूर्य पहले नही था 
उसे देवताओ ने रचा, परतु जव हम इन वाक्यो का दूसरे वाक्यो के साथ समन्वय 
करके देखेंगे तो हमारा यह भ्रम दूर हो जायगा । सूर्य का यह जन्म उपा के साथ- 
उसका जन्म है, उदय है, रात्रि में से उसका जन्म है । यह जन्म यज्ञ के द्वारा 
होता हँ-/इन्द्रें सुयज्ञ उघस स्वर्जेनत्‌ (२२१४४) । इन्द्र ने अच्छी प्रकार 
यज्ञ करके उषाओ भौर सूर्य को उत्पन्न किया ।” और मनुष्य की सहायता 
से यह सपन्न होता हँ-“अस्माकेभिनूमि सूर्य सनत्‌”-हमारे 'मनुष्यो' के हारा 
उसने सूर्य को जीता (११००६) । और बहुत से मत्रो में इसे अगिरसो के 
कार्य का फल वर्णन किया गया हैं और इसका सबध गौओ के मुक्त होने और 
पहाडियो के तोडे जाने के साथ हैं । 

यह सब अवस्था है जो कि हमे ऐसी कल्पना नही करने दे सकती-जो कि 


"ये सूर्य य उघस जजान। (ऋ०२॥१२७) 

साफ सूर्य जनयन्‌ शामुषासम्‌ । 

*इन्द्रस्थ कर्म सुकृता पुरूणि न्नतानि देवा न मिनन्ति विदवे। 

दाघार य' पृथिवों झामुतेमा जजान सुर्येमुघस सुदंसा. ॥(घछ० ३॥३२॥८) 
“क्या यह वही क्षेत्र नही है जिसमें अन्रि ने चमकती हुई गौओ को देखा था ? 


२०४ कै 


खोया हुआ सूर्य और खोयी हुई गोए 


अन्यथा की जा सकती थी-कि सूर्य का जन्म या प्राप्ति केवल उस आकाश (इन्द्र) 
क्य वर्णन हूँ जिसमें प्रतिदिन उप काल में सूर्य का उदय होता हैं। जब इल्च् के 
बारे में यह कहा जाता है कि वह घने अधकार में भी ज्योति को पा लेता है (सो 
अधे चित्तमसि ज्योतिविदत्‌) तो यह स्पष्ट है कि यह उसी ज्योति की ओर 
सकेत हूँ जिस एक ज्योति को अग्नि और सोम ने बहुतो के लिये पाया था-(“अ- 
विन्दत्त ज्योतिरेक॑ बहुभ्य ” १९३ ४)-जव कि उन्होने पणियों की गौमो को 
चुराया था।' यह “वह जागृत ज्योति है जिसे सत्य की वृद्धि करनेवालो ने 
उत्पन्न किया था, एक देव को देव (इन्द्र) के लिये उत्पन्न किया (८ ८९ १) ।' 
यह चह गुप्त ज्योति (गुह्य ज्योति ) हूँ जिसे पितरों ने, अग्रिरसो ने उस समय 
पाया था जब कि उन्होने अपने सत्य मत्रो के द्वारा उषा को जन्म दिया था। 
यह वही'ज्योति है जिसका वर्णन मनु वेवस्वत या कश्यप ऋषि के विश्वेदेवा”' 
देवताक रहस्यमय सूक्‍त में है, जिसमे कहा गय। है-/उनमेंसे कुछने ऋक का गायन 
करते हुए महत्‌ साम को सोच निकाला और उससे उन्होने सूर्य को चमकाया ८ 
२९ १०” | ओऔर यह ज्योति मनुष्य की सृष्टि से पहले हुई हो ऐसा नही 
है, क्योकि ऋ० ७९१ १ में कहा है-'हमारे नमस्कार से वृद्धि को पानेवाहे 
प्राचीन और त्तिष्पाप देवों ने (अधकार की गक्तियों से) आच्छादित मनु 
के लिये सूर्य से उपा को चमकाया // यह उस सूर्य की प्राप्ति है ज॑ 
अधकार के अदर रह रहा था और यह प्राप्ति अगिराओो ने अपने दः 
महीनों के यज्ञ के द्वारा की। वेद की इस कहानी या अलकार-वर्णना क 
प्रारभ कहींसे भी क्यो न हुआ हो, यह बहुत प्राचीन हैं और बहुत जग 





'अग्नीवोमा चेति तहींय॑ वा यदमुष्णीतमवस परणणि गा । 
अदातिरत वृसयस्य शेपोष्विन्दत ज्योतिरिक वहुभ्य ॥१०९३-४ 
बेन ज्योतिरजनयन्नृतावृषधों देव देवाय जागृवि। ऋ० ८ ८९ १ 
'अचेन्त एके महि साम मन्वत तेन सुर्यमरोचयन्‌ | ८.२९,१० 
“कुविदज्ञ नमसा ये वृधास पुरा देवा अनवद्यास आतनृ। 

ते बायवे मनवे "बाधितायावासयन्रुपस सुर्येण ॥ ऋ०७.९१ १ 


०५ 


वेद-रहस्य 


फंली हुई है और इसमें यह्‌ कल्पना की गयी है कि सूर्य एक लूवें कार तक लुप्त | 
(खोय। हुआ) रहा और इस बीच में मनुष्य अधकार से आच्छादित रहा । ' 
यह कहानी भारतवर्ष के आर्यलोगो में ही नही, कितु अमेरिका के उन 'मय' लोगो 
में भी पायी जाती हैँ जिनकी सम्यता अपेक्षया जगली और सभवत इजिप्शियन 
सस्कृति का पुराना रूप थी। वहा भी यही किस्सा हैं कि सूर्य कई महीनो तक 
अधेरे में छिपा रहा औौर वुद्धिमान्‌ लोगो (अगिरस ऋषियों ? ) की प्रार्थनाओो 
और पवित्र गीतो से वह फिर प्रकट हुआ । वेद के अनुसार ज्योति का यह पुन- 
_रुदय पहिले-पहड आगिरस नामक सप्तर्षियों से हुआ है, जो कि मनुष्यों के पूर्व 
पितर हं और फिर इसे उनसे लेकर निरतर मनुष्य के अनुभव में दोहराया गया 
है। 
इस विश्लेषण द्वारा हमें यह मालम हो जायगा कि वेद में जो ये दो कहानिया 
आती हे-पहिली यह कि सूर्य लुप्त था और यज्ञ द्वारा तथा मत्र द्वारा इन्र और 
आगिरसो ने उसे पुन प्राप्त किया और दूसरी यह कि गौए लुप्त थी मौर उन्हे भी 
मत्र द्वारा इन्द्र और आमिरसो ने ही पुन्॒ प्राप्त किया-वे दो अलग-अरूग गाथाए 
नही, कितु वे वास्तव मे एक ही गाथा हैं। इस एकात्मता पर हम पहले ही बल 
दे चुके है, जब कि हमने गौओ और उषा के परस्पर सबंध के विषय में विवाद 
चलाया था। गौए उथधा की किरणें है, सूं की गौए' हें, वे भौतिक शरीरघारी 
पशु नही हे । लुप्त गोए सूर्य की लुप्त हुई-हुई किरणें हे और उनका फिर से 
उदय होना लुप्त सूर्य के पुनछद+ की पहले से सूचना देता हैं। परतु अब यह 
आवश्यक हूँ कि स्वय वेद की ही स्पष्ट स्थापनाओं के आधार पर इस एकात्मता 
को सिद्ध करके उन सब सदेही को दूर कर दिया जाय जो यहा उठ सकते हैं। - 
वस्तुत वेद हमें स्पष्ट रूप से कहता हैँ कि गोए ज्योति है और वह बाडा (ब्रज) 
जिसमें वे छिपी हुई हे अचकार हैं। ऋ०१९२४ में जिसे हम पहले भी उद्धृत 
कर चुके हैं, यह दिखा ही दिया गया है कि गो और उनके बाड़े का वर्णन विशुद्ध ' 
रूप से एक रूपक ही है--“उषा ने गौ के बाड़े की तरह अघकार को खोल दिया” ।* 


*ज्योतिविद्रवस्मे भुवनाय ऋृष्वती गायों न ज्र्ज व्यूपा आवतंस* ॥ 
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गौमो की पुन प्राप्ति की कहानी के साय ज्योति के पुनद्दय का सबंध भी सतत 
पाया जाता है, जैसे कि ऋ० १९३ ४ में कहा है-“तुम दोनोने पणियों के यहासे 
गौओ को चुराया तुमने वहुतो के लिये एक ज्योति को पाया ।” अथवा 
जैसे कि ऋ०२ २४३ में वर्णत हैँ -'दिवो में सवमे श्रेष्ठ देव का यह कार्य हैँ, 

उसने दृढ स्थानो को ढीला कर दिया, कठोर स्यानो को मृदु कर दिया। वह 
बृहस्पति गौओ (किरणो) को हाक छाया; उसने मत्रो के द्वारा (ब्रह्मणा) व 
को प्लेंदंन किया, उसने अवकार को अदृश्य कर दिया और स्व” को प्रकाशित 
किया।” भर ऋ० ५३१३ में हम देखते हे कि-“उस (इन्द्र) ने दोग्ध्री 
गौओ को आवरण कर लेनेवाले वाडे के मदर प्रेरित किया, उसने ज्योति के द्वारा 
अवकार के आवरण को खोल दिया ।” पर इतना ही नही, बल्कि यदि कोई 
कहे कि वेद में एक वाक्य का दूसरे वाक्य के साय कोई सबब नहीं है मौर वेद के 
ऋषि भाव और युकक्‍ति के वधनों से सर्वया स्वततत्र होकर अपनी मानसिक कल्पना 
से गौओ से सूर्य तक और अघकार से द्राविड लोगो की यूफा तक मनमौजी उडानें ले 
रहे हैँ, तो इसके उत्तर में हम निश्चययूर्वक एकरात्मता को सिद्ध करनेवाले वेद के 
दूसरे प्रमाण भी दे सकते हे। ऋ० १३३ १०' में कहा है-/वृषम इन्द्र ने 
वज्ध यो अपना साथी वनाया अबवा उसका प्रग्ोग किया (युजम्‌), उसने ज्योति 
के द्वारा अब॒कार में से किरणो (गौओ) को दुह् ।” हमें स्मरण रखना चाहिये 
कि वज् स्वयं अब्मा' हैं और इसके अदर स्व ' की ज्योति रहती हैं । फिर ४ 

५१ २* में जहा कि पणियों का प्रश्न है, कहा है-स्वय पवित्र रुप में उदित होती 
हुई, और दूसरोको भी पवित्र करतेवाली, उपाओ ने वाडे (ब्रज) के दरवाजों 
को खोल दिया और अवकार को भी खोल दिया”-(त्रजस्थ तमसो द्वारा ) | 


'तद्ेवाता देवतमाय कर्त्वंमश््नत्‌ दुष्झ्ञाव्नरदन्त वोछिता। 

उद्‌ गा आजदभिनद्‌ ब्द्यणा दलमगूठत्तमों व्यचक्षयत्‌ स्वः॥२.२४.३ 
“प्रादोदयत्‌ चुदुघा बतन्रे अन्ताव ज्योत्तिषा सववत्वत्तमोष्च" (५.३१.३ 
यु वज्त़ वृषभइच्त इन्द्रो निज्योतिषा तमसो गाअदुक्षत्‌ ११३३-१० 
व्यू ब्रजस्प तमसो द्वारोच्उन्तीरत्रज्छुचच: पावर ।४५१-२ 
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यदि इन सब स्थलो के उपस्थित होने पर भी हम इसवर आग्रह करे कि वेद में 
आयी गौओ और पणियों की कहानी एक ऐतिहासिक किस्सा है तो इसका कारण 
यही हो सकता है कि स्वय वेद की अन्त साक्षी के होते हुए भी हम वेदो से अपना 
वैसा ही अर्थ निकालने पर तुले हुए हे। नहीं तो हमे अवश्य स्वीकार 
करना चाहिये कि पणियों की यह्‌ परम गुप्त निर्वि- निधि पणीना परम गुहा 
हितम्‌”-पार्थिव पशुओ की सपत्ति नहीं है, कितु जैसा कि पदच्छेय दैवोदासि ने 
ऋ० १ १३० ३ में स्पष्ट किया है, “यह दय की निधि, पक्षी के वच्चे की तरह, 
गुप्त गुहा में छिपी पडी है, गौओ के वाडें की तरह, अनत चट्टान के बीच में, ढकी 
पडी है /-(अविन्दद्‌ दिवो निहित गुहा निर्धि बेन गर्भ परिवीतमश्मन्यनन्ते अन्त- 
रश्मनि। ब्रज वज्जी गवामिव सिपासन्‌ ) । 

ऐसे स्थल वेद में बहुत से हे जिनसे दोनो कहानियों में परस्पर सबंध या 
एकात्मता प्रकट होती है । में नमूने के लिये केवल दो-चार का ही उल्लेख करूगा । 
ऋ० १६२ मे,-जिनमे इस कहानी के विषय में कुछ विस्तार से कहा गया हैँ 
उनमेंसे यह्‌ एक है-हम पाते है 'हे शक्तिशाली इन्द्र ! तूने दशग्वाओ (अगिरसो) 
के साथ मिलकर बड़े शब्द के साथ वल का विदारण किया। अगिराओ से 
स्तुति किये जाते हुए तूनें उषा, सूर्य और गौओ के द्वारा सोम को प्रकाशित 
किया' ।” ऋ० ६१७३ में कहा है-हे इन्द्र | तू स्तोत्रों को सुन और 
हमारी वाणियो के द्वारा बढ, सूर्य को प्रगट कर, दत्रुओ का हनन कर और गौओ 
को भेदन करके निकाल ला।” ऋ० ७९८ ६ में हम देखते हे-ओ इन्द्र ! 
गभोओ की यह सब सपत्ति जो तेरे चारो तरफ हैं और जिसे तू सूर्यरूपी आख से 


'सरण्युसि फलिगमिन्त्र शक्रक चल रवेण दरयो दशग्वे ॥ 

गृणानो अद्धूरोधिदेस्म विवरुषसा सुर्येग गोभिरम्थः ॥१.६२.४-५ 
श्ुधि ब्रह्म वावृधस्वोत गीभि । 

आवि. सूर्य कृणुहि पीपिहीषो जहि दर््रभि गा इन्द्र तुन्धि ॥ ६-१७-३ 
तिवेव विदवरमभित पशव्य यत्‌ पश्यसि चक्षसा सुर्यस्थ । 

गवामसि गोपतिरेक इन्द्र ॥ ७.९८ ६ 
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देखता है, तेरी ही हैं। तू इन गौबों का अकेला स्वामी है (गवामसि गोपति- 
रेक इन्द्र)” । ओर किस प्रकार की गौओ का वह इन्द्र स्वामी हूँ, यह हमे 
सरमा और गौओ के वर्णनवाले सृवत ३-३१ से मालूम होता हँ-“विजेत्री 
(उषाए) उसके साथ सगत हुई और उन्होंने अन्चकार में से महान्‌ ज्योति को 
जाना। उसे जानती हुई उपाए उसके पास गयी, इन्द्र गीओ का एकमात्र 
स्वामी हो गया-(पतिगंवामभवदेक इन्द्र )”। इसी सूक्‍त में आगे बताया 
गया है कि किस प्रकार मन के द्वारा और सत्य (ऋत) के सारे मार्ग को खोज 
लेने द्वारा सप्त ऋषि अगरिरस गौओ को उनके दृढ़ कारागार से निकालकर 
बाहर लाये और किस प्रकार सरमा, जानती हुई, पर्वत की गुफा तक और उन 
अविनश्वर गौओ के णब्द तक पहुच पायी। उपाओो और स्व की बहत्‌ 
सौर ज्योति की प्राप्ति के साथ वही सबंध हम ७-९०-४ में पाते हे-- अपने पूर्ण 
प्रकाश में, विना किसी दोष, छिद्र या श्रुटि के, उपाए निकल पडी, उन (अगि- 
राओ) ने ध्यान करके वृहत्‌ ज्योति (उरु ज्योति ) को पाया। कामना करनें- 
वालो ने गौओ के विस्तार को खोल दिया, आकाश से उनके ऊपर जलो की 
वर्षा हुई ।* 

इसी प्रकार २-१९-३ में भी दिन, सूे और गौओ का वर्णन हे-उसने सूर्य 
को जन्म दिया, गौओ को पाया और राति में से दिनो के प्रकाश को प्रकट किया' |! 


'अभि जैन्नोरसचन्त स्पुधान महि ज्योतिस्तमसो निरजाननू। 

ते जानती प्रत्युदायन्रुषास पतिगंवामभवदेक इन्द्र धे 

वीछौ सतीरभि घीरा अठृन्दनु प्राचाहिन्चन्‌ मनसा सप्त थिप्रा । 
विश्वामविन्दन्‌ पथ्यामृतस्य प्रजानन्नित्ता नमसा विवेश॥। 

विदद्‌ यदी सरमा सरूग्णमद्रेमहि पायः पुर्व्य सध्य्यक के । 

अग्र नयत्‌ सुपद्यक्षराणामच्छा रद प्रथमा जानती गात्‌ ॥ (भछू० ३॥३१।४-६) 
“उच्छमुषस मुदिना अरिग्रा उरू ज्योतिविविदुर्दोष्याना । 

गव्यं चिदूदंभुशिजों वि यनुस्तेपामनु प्रदिव सल्दुराप'॥॥ ७ ९०.४ 
अजनयत्‌ सूर्य विदद्‌ गा अक्तुनाह्वा बयुनानि साघत्‌॥ २१५१९ ३ 
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४-१-१३ में, यदि इसका दूसरा अर्थ न हो, तो उपाओ भौर गौओं को एक मान- 
कर वहा गया है-चट्टान जिनका वाडा हूँ, दोग्ध्ली (दोहन देनेवाली ), अपने ढकने- 
वाले कारागार में चमकती हुई, उनकी पुकार का उत्तर देती हुई उपाओं को 
उन्होने बाहर निकाला! परन्तु इस मन्त्र का यह अर्थ भी हो सकता है कि, 
हमारे पूर्वपितर अग्रामो द्वारा, जिनका इससे पहले मन्त्र में वर्णन हुआ हैं, 
पुकारी हुई उषाओ ने उनके लिये गौओ को बाहर निकाला। फिर ६-१७- 
५ में हम देखते हैँ कि उस वाडे का भेदन सूर्य के चमकने का साधन हुआ है-ति- 
ने सूये और उपा को चमकाया, दृढ स्थानों को तोडते हुए, उस बडी और दुढ 
चदान को अपने स्थान से हिला दिया, जिसने गौओ को घेरा हुआ था । अन्त 
में ३-३९ में हमे कहानी के रूप मे दोनों अलकारो की बिल्कुल एकात्मता मिलती 
है-मर्त्यों मे कोई भी इनकी निन्‍्दा करनेवाला नही है (अथवा में इसे इस प्रकार 
कहू, कोई मानवीय शक्ति इनको वद्ध या अवरुद्ध करनेवाली नही) जो हमारे 
पितर (प्‌रणियों की) गौओ के लिये लडे है । बडे-बडे कामों को करनेवाले 
और महिमाशाली इन्द्र ने उनके लिये गौओ के दृढ़ बाडो को खुला कर दिया। 
जहा अपने सखाओ तवग्वाओ के साथ एक सखा इन्द्र ने अपने घुटनों के बल गौओ 
को ढूढते हुए, जहा दस दशग्वाओं के साथ इन्द्र ने अन्चकार मे रहते हुए असली 
सूर्य को (अथवा मेरी व्याख्या में, सत्य' के सूर्य को) पा लिया। ३-३९-४, 
५7 '*। यह स्थल पूर्ण रूप से निर्णयात्मक है। गौए पणियों की गौ हे, जिनका 





“अस्माकमत्र पितरो मनुष्या अभिप्रसेदुंतमाशुषाणा । 

अद्मक्नजा सुबुधा बल्ले अन्तरुदुल्ला आजन्नुषसो हुवाना ॥ ४-१.१३ 
बेमि सूर्येमुषसत सन्दसानोध्वासयोध्प दुलूहानि पढ्रेंत्‌। 

महार्माद्र परि गा इच्ध्र सन्त नुत्या अच्युत सदसस्परि स्वात्‌ 0६-१७ ५ 
'नकिरेषा निन्दिता मत्येंषु ये अस्माक पितरो गोयु योधा । 

इन्द्र एषा वृहिता माहितावानुद्‌ गोत्राणि ससृरजे दसनावान्‌ ॥ 

सखा ह्‌ यत्र सखिसिनेवस्वेरसिज्ञवा सत्वभिर्गा अनुग्सन्‌। 

सत्य तदिन्दों दशभिरंशग्वे सुर्ये विवेद तमसि क्षियन्तम्‌ ॥३.३९-४-५ 
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पीछा करते हुए अगिरस हाथो और घुटनों के बल गुफा में घुसते हँ। पता 
लगानेवाले इन्द्र और अगिरस हे, जिन्हे दूसरे मन्त्रों में नवग्वा और दणग्वा 
कहा हैं। और वह वस्तु जो पर्वत की गुफा मे पणियो के वाड़े में घुसने पर 
मिलती है, पणियों द्वारा चुराई गयी कोई जआायों की घनदौलत या भौतिक गौ 
नही, बल्कि 'सूर्य हैँ, जो अन्धकार में छिपा हुआ है” (सूर्य तमसि क्षियन्‌ ) । 

इसलिये इस स्थापना में अब कोई प्रश्न गेपष नहीं रहता कि वेद की गौए, 
पणियों की गीए, वे गौए जो चुरायी गयी, जिनके लिये लडा गया, जिनका पीछा 
किया गया और जिन्हे फिर से पा लिया गया, वे गौए जिनकी ऋषि कामना 
करते है, जो मन्त्र व यज्ञ के द्वारा और प्रज्वलित अग्नि और देवो को वबढाने- 
वाले छन्‍्दो और देवों को मस्त करनेवाले सोम के द्वारा जीती गयी, प्रतीकरूप 
गौए हूं, वे प्रकाश! की गौए हे । और वेद के गो', उम्रा', 'उन्निया' आदि 
अन्य जब्दों के आतरिक भाव के अनुसार वे चमकनेवाडी, प्रकाशमान, सूर्य की 
गौए (किरणे) हे, उपा के चमकीले रूप हे। 

इस निश्चित परिणाम-जिसके सिताय और कुछ परिणाम निकल नही सकता- 
से हम यह समझ सकते है कि वेद की व्याख्या का रहस्यमय आवार जगलियो 
की पूजा के स्थूल प्रकृति-वाद से कही वहुत ऊपर सुरक्षित हैं। वेद अपने- 
जापको प्रतीक-रप वर्णन की पवित्र, धामिक पुस्तक के रूप में प्रकट करते है 
जिसमे सूर्य की पूजा या उपा की पूजा का अथवा उस उच्च आन्तरिक ज्योति, 
सत्य के सूर्य (सत्यम्‌ सूर्मम) का सुन्दर आलूकारिक वर्णन है जो हमारे अज्ञान< 
रूपी अन्बकार से ढका हुआ है, जो पक्षी के शिज्ु की तरह, दिव्य 'हम' की तरह 
जड प्राकृतिक सत्ता की अनन्त चट्टान के पीछे छिपा हुला है-अनन्ते अन्तरब्मनि”॥| 

“ यद्यपि इस अध्याय में मेने अपने-आपको कुछ कठोरता के साथ इस विपर्ये 

के प्रमाणो तक ही सीमित रखा हैँ कि गौए उस सूर्य की ज्योति है जो कि अन्ध- 
कार में छिपा हुआ है, फिर भी नत्य' की ज्योति और ज्ञान के सूर्य के साथ उन- 
का सबंध उद्धृते किये गये एक-दो मन्त्रो में स्वय ही स्पप्ट हो गया है। हम 
देखेंगे कि यदि हम अलग-अलग मन्घो को न लेकर अगिरमस सूकतो के सभी स्थलों 
की परीक्षा करे, तो जो नकेत हमने इस अध्याय में पाया है, वह जधिकाधिक 
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स्पष्ट और निद्दिचत रूप में हमारे सामने आयेया। परन्तु पहले हमे अगिरस 
ऋषियो और गुहा के निवासी उन रहस्यपूर्ण पणियों पर एक दृष्टि ठाल लेनी 
; चाहिये, जो अन्धकार के साथी है और जिनसे छीनकर ये अगरिरस ऋषि खोयी 
हुई चमकीली गौओ को और खोये हुए सूर्य को पुन प्राप्त करते है। 


४ 


सत्रहवा अध्याय 
अगिरस क्रषि 


अगिरस्‌' नाम वेद में एकवचन में या वहुवचन में-अधिकंतर वहुवचन मे- 
बहुत जगह आया है । पैतृक नाम या गोत्रसूचक नाम के तौर पर आगिरस' 
यह शब्द भी कई जगह बहस्पति देवता के विशेषण के तौर पर वेद में जाया है। 
पीछे से अग्िरस्‌ (भूगु त्तथा अन्य मत्रद्वष्टा ऋषियों की तरह) उन वह्मप्रवर्तक 
ऋषियों में से गिना जाने रूगा था जिनके नाम से वश्य तथा गोत्र चले और पुकारे 
जाते थे, जैसे 'अगिरा ' से आगिरस, 'मुगु' से सार्गव। वेद में सी ऐसे ऋषियों 
के कुल है, जैसे अन्य , भुगव , कण्वा । अत्रियों के एक सूक्‍त में अग्नि (पविन्न 
आग) को खोज निकालनेवाले अगिरस्‌ ऋषि कहे गये हे, एक दूसरेमे मृगु ऋषि! | 
बहुधा सात आदिम अगिरसो का वर्णन इस रूप में हुआ हूँ कि वे मनुष्य पुरखा हे, 
“पितरों मनुष्या ', जिन्होंने प्रकाश को खोज निकाला, सूर्य को चमकाया और 
सत्य के स्वरलोक में चढ गये । दश्शम मण्डल के कुछ सूक्‍तो में अगिरसो को कव्य- 
भुक्‌ पितरो के तौर पर यम (एक देवता जो कि पीछे के सूकतों में ही प्रधानता में 
आया है) के साथ सवधित किया गया हूँ, वहा ये अगिरस-गण देवताओं के साथ 
वहि पर बेठते हें और यज्ञ मे अपना भाग प्रहण करते हूं । 

यदि अगिरस्‌ ऋषियों के विषय में यही सब कुछ वस होता तो इन्होने गौओ 
के खोजने में जो भाग लिया हैं उसकी व्यास्या करना बडा आसान था, वल्कि 
उसकी व्याख्या मे कुछ खास कहने की जरूरत ही न थी, तब तो इतना ही हूँ कि 
थे पूर्वपुरुष है, वैदिक धर्म के सस्थापक हे, जिन्हे इनके चणजों ने आशिक रूप से 
देवत्व प्रदान कर दिया हैँ और जो सतत रूप से देवो के साथ सवधित हूँ उपा तथा 


“बहुत समव हैं, जगिरस्‌ ऋषि अग्नि की ज्वलत्‌ (अगार) शक्तिया है और 
भुगुगण सूर्य की सौर थक्तिया हे । 
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सूयये के पुन प्राप्ति के कार्य में, यह सूर्य और उपा की पुन प्राप्ति चाहे तो भौतिक 
रूप में हो और एवं उत्तरी ध्रुव की रूवी रात्रियों में से इनकी पुन प्राप्ति हो या 
प्रकाइ और सत्य को जीत लेने के रूप में। परन्तु इतना हो सव दुछ नही हैं, 
वैदिक गाथा इसके और गम्भीर पहलुओं का वर्णन करती है । 

पहिले तो यह कि अगिरस्‌ केवल देवत्वप्राप्त मानुप पितर ही नही है किन्तु 
वे हमारे सामने इस रूप में भी दिखाये गये है कि वे द्युलोक के द्रष्टा हैँ (दिव्य 
ऋषि हैं), देवताओ के पुत्र है, वे यो के पुत्र हें और असुर के, वलाधिपति के वीर 
है या शक्तिया है। दिवस्पुत्रासो असुरस्य वीरा ” यह एक ऐसा वर्णन हैँ जो 
कि अगिरसो के ससया में सात होने के कारण तत्सदृण ईरानियन गाथा में के 
अहुरमज्द (8079० 9209) के सात देवदूतो का प्रवलता से, यद्यपि 
शायद केवल आकस्मिक रूप से, स्मरण करा देता हैं और फिर ऐसे सदर्भ हे जिन- 
में अगिरस्‌ विल्कुंल प्रतीकात्मक हो गये दीखते है, वे मूल अगिरस्‌ अग्नि के पुत्र 
और शक्तिया है, वे प्रतीकभूत प्रकाश और ज्वाला की शक्तिया हे और वे उस 
सात मुखवाले, अपनी नौ और अपनी दस प्रकाश की किरणोवाले एक अगिरस्‌ 
में, चवरवे अगिरे दशग्वे सप्तास्ये, एकीभूत भी हो जाते हे जिसपर और जिस 
हारा उषा अपने सपूर्ण आनन्द और वैभव के साथ खिल उठती है। ये तीनो 
स्वरूपवर्णन एक ही और उन्ही अगिरसो के प्रतीत होते है, क्योंकि इनमें उनके 
विशेष गुण और उनके कार्य अन्य फके के होते हुए भी अभिन्न ही रहते है । 

अगिरस ऋषि देव भी हैँ और मनुष्य भी है, उनके इस प्रकार दुहरे स्वरूपवाले 
होने की व्यास्या दो विलकुल विपरीत तरीकों से की जा सकती है। वे मूल- 
त॑ मनुष्य ऋषि रहे है और अपने वशजो द्वारा देवत्व-प्राप्त हुए हो और इस 
देवत्वापादन में उन्हे दिव्य कुल-परम्परा तथा दिव्य व्यापार दे दिये गये हो, या 
ये मूलत अधेदेव हो, प्रकाश और ज्वाला की दक्तिया हो, जिनका कि मनुष्य- 
जाति के पितरो तथा उसके ज्ञान के आविष्कारको के रूप में मानृषीकरण हो 
गया हो। ये दोनो ही प्रक्रियाए प्राथमिक गाथाविज्ञान मे स्वीकार की जाने 
योग्य हें । उदाहरणार्थ गीक कथानक के कैस्टर (85६०7) और पोली- 
ड्सस (7?09ए4८पए८७७) और उनकी वहिन हेलेन (रिटाट0) मानुष 
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प्राणी थे, यद्यपि ये जुम (2८7७) के पुत्र थे, और मृत्यु के वाद ही देव हुए। 
परन्तु बहुत सम्भावना यह है कि ये तीनो मूलत ही देव थे-कैस्टर और पोली- 
डूसस, युगल, धोडे पर चढनेवाले, समुद्र में नाविको की रक्षा करनेवाले लगभग 
निश्चय से कहा जा सकता हैँ कि वैदिक अश्विनों है जो कि घुडसवार है जैसा कि 
'अध्विन्‌' यह नाम ही बताता हूँ, अद्भुत रत पर चढनेवाले हे, युगल भी हें, 
समुद्र में 'भुज्यु' की रक्षा करनेवाले हें, अपार जरूराणि पर पार तरानेवाले, 
उपा के भाई है और हेलेन उनकी वहिन उषा है या वह सरमा' देवशुनी ही है 
जो कि दक्षिणा वी तरह उपा की शक्ति, लगभग उसकी मूत्ति (प्रतिमा) है । 
पर इनमेंसे कुछ भी माने इसके आगे एक और विकासक्रम हुआ है, जिसके द्वारा 
ये देव या अवंदेव आवध्यात्मिक व्यापारों से युक्त हो गये हे, शायद उसी प्रक्रिया 
हारा जिससे ग्रीकवर्म मे »&॥0708, उपा, का ज्ञान की देवी के रूप में परि- 
चर्तत तथा /]000, सूर्य, का दिव्य गायक और द्रष्टा के, भविष्यवाणी और 
कविता के प्रेरक-देव के रूप में परिवर्तत हो गया। & 

वेद मे यह समव है कि एक ओर ही प्रवृत्ति काम कर रही हो-अर्थात्‌ उन 
प्राचीन रहस्यवादियों के मनो में प्रधानतया विद्यमान, सतत और सर्वत्र पायी 
जानेवाली प्रतीकवाद की प्रवृत्ति या आदत। हरेक बात, उनके अपने नाम, 
राजाओ मौर याजको के नाम, उनके जीवन की सावारण से साधारण परि- 
स्थितिया ये सब प्रतीको के रूप में ले आयी गयी थी और बे प्रतीक उनके असली 
गुप्त अभिप्रायो के लिये आवरण का काम देते थे। जैसे कि वे गौ' शब्द की 
द्च्र्थताि का उपयोग करते थे, जिसका कि अयय॑ 'किरण' और गाय! ये दोनो होते 
थे, जिसमे कि गाय (उनके पशुपाल-जीवनसम्वन्धी सपत्ति के मुस्य रूप) की 
मूर्ते प्रतिमा उसके छिपे हुए अभिप्राय आन्तरिक प्रकाश (जो कि जिसकी वे 
अपने देवो से प्रार्थना करते थे उस उनकी आव्यात्मिक सपत्ति का मुख्य तत्त्व 
था) के लिये आवरण वन सके, वैसे ही वे अपने नामो का भी उपयोग करते थे, 
गोतस'प्रकाण से अधिक-से-अधिक भरा हुआ', गविष्ठिर प्रकाश में स्थिर', 
एवं ऊपर मे देखने में जो निजी दावा या इच्छान्सी प्रतीत होती है, उसके नीचे 
वे अपने विचार में रहनेवाले विस्तृत और व्यापक अमिप्राय को छिपाये होते थे । 
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इसी प्रकार वे वाह्य तथा आन्तर अनुभूतियों का भी, वे चाहे अपनी हो या दूसरे 
ऋषियों की, उपयोग करते थे। यज्ञस्तम्म के साथ वाधे गये शुत'शेप की 
प्राचीन कथा में यदि कुछ सत्य हैं तो यह विल्कुल निश्चित है, जैसा कि हम अभी 
देखेगे, कि ऋग्वेद मे यह घटना या गाथा एक प्रतीक के रूप में प्रयुक्त की गयी 
' है। शून शेप है मानवीय आत्मा जो कि पाप के त्रिविध वन्चन से वद्ध हैं और 
अग्नि, सूर्य तथा वरुण की दिव्य शक्तियों द्वारा वह इससे उन्मुक्त होता है। इसी 
प्रकार कृत्स, कप्व, उशना काव्य जेसे ऋषि भी किन्ही आध्यात्मिक अनुभूतियों 
तथा विजयो के प्रतीक या आदर्श बने हे और उस स्थिति में इन्होने देवताओं के 
साथ स्थान प्राप्त किया हैं। तो फिर इसमें कुछ आइचर्य की वात नहीं कि 
सात अगिरस्‌ ऋषि भी इस रहस्यमय प्रतीकवाद में, अपने परपरागत या ऐति- 
हासिक मानुष स्वरूप का सर्वथा विना त्याग किये ही, दिव्य शक्तियों और आ- 
ध्यात्मिक जीवन के जीवन्त वल बन गये हो । तो भी हम यहा इन अटकलो 
और अनुमानों को एक तरफ छोड देंगे मौर इनकी जगह इस परीक्षा में प्रवृत्त 
होगे कि अगिरमसो के व्यक्तित्व के उपर्युक्त तीन तत्त्वो या पहलुओ का गौओ के 
तथा सूर्य और उषा के अन्दकार से फिर निकल आने के अलकार में क्या-क्या 
भाग रहा है। 

सबसे पहिले हमारा ध्यान इस वात पर जाता है कि वेद में अगिरस्‌ शब्द 
विशेषण के तौर पर प्रयुक्त हुआ है, अधिकतर उया और गौओ के रूपक के प्रक- 
रण में। दूसरे यह कि अग्नि के नाम के तौर पर यह आया है, इन्द्र को अगि- 
रस्‌ हो गया कहा गया है और वृहस्पत्ति को मगिरस्‌ या आगिरस पुकारा गया है, 
जो कि स्पष्ट ही केवल भाषालकार के तौर पर या गायात्मक तौर पर नहीं 
कहा गया है किन्तु विद्येष अर्थ सूचित करने के लिये और इस शब्द के साथ जो 
आध्यात्मिक या दूसरे माव जुडे हुए हे उनको लक्षित करने के लिये ऐसा कहा 
गया हैँ। यहा तक कि अदिवन्‌ देव भी सामूहिक रूप से अगिरस्‌ करके सबो- 
घित किये गये हे। इसलिये यह स्पष्ट है कि अगिरस्‌ शब्द वेद में केवल 
ऋषियो के एक कुल के नाम के तौर पर नही प्रयुक्त हुआ है किन्तु इस शब्द के 
अन्दर निहित एक विशिष्ट अथं को लेकर हुआ हैं। यह भी बहुत सभव हूँ कि 
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यह शब्द जव एक सन्ना, नाम के तौर पर प्रषुक्त हुआ है तव भी इसके अन्तनिहित 
भाव को स्पष्ट गृहीत करते हुए हुआ है, वहुत सभव तो यहा तक है कि वेद में 
- आनेवाले नाम ही सामान्यतया, यदि हमेशा नहीं, अपने अर्थ पर वलप्रदानपूर्वक 
प्रयुक्त किये गये हे, विशेषतया देवों, ऋषियों और राजाओं के नाम। वेद 
में इन्द्र शब्द सामान्यतया एक नाम के तौर पर प्रयुक्त हुआ हूँ तो भी हम वेद की 
शैली की ऐसी झाकिया पाते है जैसे कि उपा का वर्णन करते हुए उसे इन्द्रतमा, 
अगिरस्तमा' कहा गया है। सबसे अधिक इन्द्र, सबसे अधिक अगिरस, 
और पणियो को “अनिन्‍द्रा ” अर्थात्‌ इन्द्रहित वर्णित किया गया हूँ। ये स्पष्ट 
ही ऐसे शब्दप्रयोग हे जो कि, इन्द्र या जगिरस्‌ से निरूपित होनेवाले व्यापारो, 
शक्तियों या गुणो से युक्तत होने या इनमे रहित होने के भाव को सूचित करने के 
अभिप्राय से किये गये हे। तो हमें अब यह देखवा है कि वे अभिप्राय क्‍या हूँ 
और अगिरस्‌ ऋषियों के गुणों या व्यापारों पर उन द्वारा कया प्रकाश पडता है। 
यह णब्द अग्नि का सजातीय है, क्योकि यह जिस घातु 'अगि' (अग) से 
निकला हैँ वह अग्नि की घातु, अग्‌' का केवल सानुनासिक रूप है। इन घातु- 
ओ का आन्तरिक अर्थ प्रतीत होता है प्रमुख या प्रवद्ल नवस्था, भाव, ग़ति, क्रिया, 
प्रकाश/'। और इनमें यह अन्तिम प्रदीप्त या जलते हुए प्रकाण का अर्थ है 
जिससे अग्नि', जाग, अगार', दहकता कोयला (अगारा) और “बवगिरस', 
जिसका कि अर्थ होना चाहिये ज्वालामय या दीप्त, वने हैं । वेद में और 
ब्राह्मण-ग्रवो की परपरा से भी अग्रिरसू मूल्त अग्नि से सिकट संबद्ध माने गये 
है। ब्राह्मणो में यह कहा गया हूँ कि अग्नि जाग हैं, अगिरस्‌ अगारे है, पर 
: क्वय वेद का निर्देश ऐसा प्रतीत होता है कि वे (अगिरस्‌ ) अग्नि की ज्वाल्मए 





प्रमुख या प्रवल अवस्था के लिये शब्द है 'अप्', जिसका जय॑ होता हैं अग॒ला 
या मुस्य और ग्रीक में अगन! जिसका अर्थ है अधिकता से'। प्रमुख भाव के 
लिये श्रीक अगरणे' है जिसका अर्थ हूँ प्रेम और घायद सम्कृत अगना' अर्थात्‌ 
स्त्री। इसी तरह प्रमुख गति तथा किया के लिये नी इसी प्रकार के कई सस्कृत, 
अऔ्रीक तथा लेटिन के झघब्द हैँ। 
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हैँ या ज्योतिया है। ऋ० १०-६२ में अगिरस्‌ ऋषियों की एक ऋचा में उन- 
के बारे मे कहा गया हूँ कि वे अग्नि के पुत्र है और अग्नि से उत्पन्न हुए है, ये अग्नि 
के इर्दगि्द और विविध स्थवाले होफ॑र सारे झुलोक के इदेगिद उत्पन्न हुए हे 
और फिर इससे अगली पक्ति में इनके विपय में सामुदायिक रुप से एकवचन 
में बोलते हुए कहा है-नवग्वों नु दशग्वों अगिरस्तम सचा देवेयु महते” अर्थात्‌ 
नो किरणोवाला, दश किरणोवाला संवसे अधिक अगिरस्‌ (यह अगिरस्‌-कुल) 
देवो के साथ या देवो में समृद्धि को प्राप्त होता है। इच्द्र की सहायता से ये अमि- 
रस्‌ गोओ और घोडो के वाडे को खोल देते है, ये यज्ञ करनेवालों को रहस्यमय 
आठ कानीवाला गो-समृह प्रदार्न करते है और उसके द्वारा देवताओं में श्रवस्‌' 
अर्थात्‌ दिव्य श्रवण या सत्य की अन्त प्रेरणा को उत्पन्न करते है. (१०-६२-५, 
६,७) । तो यह काफी स्पष्ट हूँ कि अगिरस्‌ ऋषि यहा दिव्य अग्नि की प्रसरण- 
शील ज्योतिया हैं जो कि द्युलोक मे उत्पन्न होती हे, इसलिये ये दिव्य ज्वाला की 
ज्योतिया हूं न कि किसी भौतिक आग की। ये प्रकाश की नौ किरणों से और 
द्ण किरणों से सनद्ध होते हे, अगिरस्तम बनते हे अर्थात्‌ अग्नि की, दिव्य ज्वाला 
की जाज्वल्यमान अचियो से पूर्णतम होते है ओर इसलिये कारागार में बन्द 
प्रकाश और बल को मुक्त करने में तथा अतिमानस (विज्ञानमय) ज्ञान को 
उत्पन्न करने में समर्थ होते हैं। 

चाहे यह स्वीकार न किया जाय कि प्रतीकपरक यही अर्थ ठीक हैँ, पर यह तो 
स्वीकार करना होगा कि यहा पर कोई प्रतीकात्मक अर्थ ही हैं। ये अगिरस' कोई 
यज्ञ करनेवाले मनुष्य नही हे, किंतु द्युोक में उत्पन्न हुए अग्नि के पुत्र है, यद्यपि 
इनका कार्य बिल्कुल मनुष्य अगिरसो का है जो कि पितर हे, (पितरो मनुष्या ), * 

*ते अगिरस सुनवस्ते अग्ले परि जक्षिरे ॥५॥ | 
ये अग्ते परि जज्ञिरे विस्पासो दिवस्परि। 
नवग्वो तनु दशग्वों अभिरस्तम सचा देवेषु महते॥६॥ 
इन्द्रेण युजा नि सृजन्त वाघतो न्नज ग्रोमन्‍्तमश्विनम्‌ । 
सहस्न मे ददतो अष्टकर्ण्य श्रवों देवेष्वच्तत ॥७॥ 
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्‌ 


ये विविध रूप लेकर उत्पन्न हुए है, (विस्पास')। इस सबका यही अभिप्नाय 
हो सकता है कि ये अग्नि की शक्ति के विविध सप है। प्रश्न होता है कि किस 
अग्नि के, क्‍या यज्ञणाला की ज्वाला के, सामान्य अग्निनत्त्व के या फिर उस 
दूसरी पवित्र ज्वाला के जिसका वर्णन किया गया है द्रष्ट-सकल्प से युक्त होता' 
या जो द्रप्टा का कार्य करता है, सत्य है, अन्त प्रेरणाओं के विविध प्रकाश से 
समृद्ध है' (अग्निहोता कचिक्रतु. सत्यश्चित्रशवस्तम )। यदि यह अग्निन्‍्तत्त्व 
हैँ तो अगिरस से सूचित होनेवाली जाज्वल्यमान चमक सूर्य की चमक होनी 
चाहिये अर्थात्‌ अग्नि-तत्त्व की वह आग जो सूर्यकिरणों के रूप में प्रसत हों रही 
हैँ और इन्द्र से, आकाश से सवद्ध होकर वह उपा को उत्पन्न करती है। इसके 
अतिरिक्त अन्य कोई भौतिक व्यास्या नही हो सकती, जो अगिरस्‌ गाथा की परि- 
स्थितियो तया विवरणो से सगत हो। परतु यह भौतिक व्यास्या अगिरस्‌ 
अतिपियोसबधी जन्‍्य वर्णनो का कुछ भी स्पप्टीकरण नही दे सकती कि वे द्रप्ठा हूँ, 
वैदिक सूक्‍तों के गायक हे, कि वे जैसे सूये की और उपा की वैसे वृहस्पति की भी 
शक्तिया हैं। 

वेद का एक और सदर्भ है, (६-६-२,४,५)' जिसमें इन अग्रिरस ऋषियों 
का अग्नि की ज्वालामय 'अचियों के साथ तादात्म्य बिल्कुल स्पप्टतया और 
अश्रान्त्र रूप मे प्रकट हो जाता है। (शुचे अग्ने ) हे पवित्र और चमकीले अग्नि | - 
(ते) तेरे (शुच्रय भामास ) पवित्र और चमकीले प्रकाश (वातजूनास ) वाबु से 
प्रेरित हुए-टए (विप्वक्‌) चारो तरफ (विचरन्ति) दूर-दूर तक पहचते हैं, 
(तुविग्रक्षास ) प्रवछृता से अभिमूत करनेवाले (दिव्या नवग्वा ) दिव्य नौ 

वि ते विष्वग्वातजूतासों अग्ने भामास शुत्चे शुचयन्‍्रचरन्ति। 

चुविम्रक्षासों दिव्या नवग्वा चना वनन्ति घुपता रुजन्त ॥शा 

ये ते शुक्रान शुच्य शुद्चिप्म. क्षा वपन्ति विषितासों अदवा । 

अघ भ्रमस्‍्त उविया वि भाति यातयमानों अधि सानु पूसने धड॥ 

अघ जिद्ना पापतीति प्र वृष्णो गोपुयुधो नाशनि' सूजाना।! 

निवग्वा का दिव्य विशेषण ध्यान देने योग्य हू 
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किरणोवाले (वना' वनन्ति) बनो का उपभोग करते है (ब्रृपता रुजन्त ) उन्हें 
बलपूर्वक तोडते-फोडते हुए।. ('वना वनन्ति' अब्द बड़े अर्थपूर्ण रूप से इस 
ढके हुए अभिप्राय को दे रहे है कि 'उपभोग-योग्य वस्तुओं का उपभोग करते है । ) 
3। (शुचिष्म ) ओ पवित्र प्रकाशवाले ! (ये ते शुक्रा भुचय ) जो तेरे चमकीले 
और पवित्र प्रकान सव (ल्षा) पृथ्वी को (वपन्ति)" आकान्त या अभिमूत 
करते है, (विपितास अब्वा ) वे तेरे सब दिशाओं में दौडनेवाले घोड़े है। 
(अथ) तब [ते भ्रम ) तेरा श्रमण (उविया विभाति) विस्तृत रूप में चमकता 
है, (पृष्ने ) चित्रविचित्र रगवाली (मरुतो की माता, पृश्नि, गौ ) की (सानों 
अधि) उच्चतर भूमि की तरफ (यातयमान ) यात्रा का मार्ग दिखलाता हुआ 
)4॥ (अब) तब (जिह्दा) तेरी जीम (प्रपापतीति) छपलपाती हैं, (गोपु- 
युधों वृष्ण सूजाना अशनि न) जैसे कि गौओ के लिये युद्ध करनेवाले वृषा 
से छोडा हुआ वज्य ।५।' यहा अगिरस्‌ ऋषियों की ज्वालाओ (भामास , झुचय ) 
से जो स्पष्ट अभिन्नता है उसे सायण 'नवग्वा ' का अर्थ “नवजात किरणें' करके 
टालना चाहता है। परतु यह बिल्कुल स्पष्ट हैं कि यहा के दिव्या नवग्वा' 
तथा १०-६२ में वरणित अग्नि के पुत्र, चुलोक में उत्पन्न होनेवाले, नवग्व' एक 
है, इनका भिन्न होना सभवित नहीं हैं। यह अभिन्नता और भी पुष्ट हो जाती 
हैँ, यदि किसी पुष्टि की जरूरत हूँ, उपर्युक्त सदर्भ में आये इस कथन से कि नवग्वों 
की क्रिया ढास होनेवाले अग्ति के इस भ्रमण में उसकी जिद्दा, इन्द्र के (गौओ 
के लिये लूटनेवाले और बुपा इन्द्र के) अपने हाथो से छूटे हुए वजद्य का रूप घारण 
करती हुँ और यह तेजी से लपलपाती हुई आगे वढती है, नि सदेह च्युलोक की पहाडी 
में अथकार की शक्तियों पर आक्रमण करने के लिये, क्योंकि अग्नि और 
नवग्वों का प्रयाण (श्रमण) यहा इस रूप में वर्णित किया गया हूँ कि यह पृथ्वी 
पर धूम चुकने के उपरान्त पहाडी पर (सानु पृण्ने ) चढना है। 

यह स्पष्ट ही ज्वाला और प्रकाश का प्रतीकात्मक वर्णन है-दिव्य ज्वाला 


“बना! का अर्थ सायण ने यज्ञिय अस्नि के लिये लक्कड़' ऐसा किया है । 
“क्षा वपन्ति' का अर्थ सायण ने (पृथ्वी के वालो को मूडते हे” ऐसा किया है । 
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पृथ्वी को दगघ करती है और फिर वह युलोक की विद्युत्‌ तथा सौर शक्तियों की 
दीप्ति बनती है, क्योकि वेद मे अग्नि सूर्य की ज्योति तथा विद्युत्‌ भी है जहा यह जल 
में उपलब्ध होनेवाली तथा पृथ्वी पर चमकनेवाली ज्वाला है। अगिरस ऋषि 
मी, अग्नि की जक्तिया होने के कारण, अग्नि के इस अनेकविध स्वरूप व व्यापार 
को ग्रहण करते है । यज्ञ द्वारा प्रदीप्त की गयी दिव्य ज्वाला इन्द्र को विद्युत्‌ 
की सामग्री भी प्रदान करती है, विद्युत्‌ की, वज्र की, स्वर्य अदमा' की जिसके द्वारा 
वह अधकार की शक्तियों का विनाश करता है और गौओ को, सौर ज्योतियों को, 
जीत लेता है। 

सग्नि, अगिरसों का पिता, न केवल इन दिव्य ज्वालाओं का मूल और उद्गम 
स्थान हैं किंतु वह स्वय भी वेद में पहिल। अगिरमस्‌ (प्रवमो अगिरा ) अर्थात्‌ परम 
मौर आदिम अगिरा वर्णित किया गया हैं। इस वर्णन द्वारा चैदिक कवि हमे 
क्या अभिप्राय जताना चाहते हे ? यह हम अच्छी तरह समझ सकते है यदि 
हम उनमेंसे कुछ वाक्यो पर जरा दृष्टिपान ऊरे जिनमें कि इस प्रकाशमान और 
ज्वालायुवन देवता को अगिरा ' विशेषण दिया गया हैं। पहिले तो यह कि यह 
दो वार अग्नि के एक अन्य नियत विशेषण सहस सूनु ऊर्जों नपातू»&(वल के पुत्र 
या शक्ति के पुत्र) के साथ सवद्ध होकर आया है। जैसे ८-६०-२ में मबोधित 
क्या गया है हे अगिर , वल के पुत्र (सहस सुनो अगिर") और ८-८८-४ में 
हे अस्ने | अगिर ! णक्ति के पुत्र | (अग्ने अगिर ऊर्जो नपात्‌ ।) और ५-१ १-६ 
में यह्‌ कहा गया है तुझे, हे जग्ते / अगिरमसो ने गुप्त स्थानों में स्थापित को 
(गृहा हित) प्राप्त कर लिया, जगल-जगल में (वने-वने, अथवा यदि हम उस 
छिपे हुए अयय॑ के सवेत को स्वीकार करे जिसे कि हम वना वनन्ति' इस शब्दावत्ति 


अच्छा हि त्वा सहसा सूनो अगिरः खुचइचरन्त्यघ्बरे। 

ऊर्जो नपात घुतकेशमोमहेर्भन यज्ञेपु पूव्यमू॥ . (ऋण ८६०.२) 
“कया ते अग्ने अगिर ऊर्जो नणदुषस्तुतिम्‌ । चराय देव मन्यवे ।(ऋ०८ ८४ ४) 
ल्वानग्ने जगिरसों गुह्ा हित अच्चचिन्दन्‌ झ्िश्रियाण बने बने। 

स॒ जायसे मथ्यमान सहो महत्‌ त्वामाहु सहरनन्‍्पुनमगिर ॥(ऋ:० ५-११-६) 


पक 
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में पहिले देख चुके है तो तत्येक उपभोग्य पदार्थ में) श्वित हुए-हुए को । सोतू 
मधा जाकर (मथ्यमान ) एक महान्‌ शक्ति होकर उत्पन्न होता है, तुझे वे बन्द 
का पुत्र कहते है, है अगिर '” तो इसमें सदेह का अवकाश नहीं कि यह घठ दग 
विचार अगिरस्‌ शब्द की वैदिक ध्यरणा में एक आवश्यक तत्त्व है और, जैसा कि 
हम देख चुके हे, यह इस शब्द के अर्थे का एक भाग ही है। अग्नि, अगिरस जिन 
धातुओ से बने हे उन 'अग्‌' 'अगि (अग्‌)' में व का भाव निहित है, अवस्था में, 
क्रिया में, गति मे, प्रकाश मे, अनुभव में प्रवछृता इन घातुओ का अन्तनिहित गुण 
ह। बल, पर साथ हो इन शब्दों में प्रकाश भी हैं ।॥ अग्नि, पविन्न ज्वाला, 
प्रकाश की ज्वलन्त जक्ति है और अगिरस्‌ भी प्रकाश के ज्वलन्त बल हें । 

परतु क्सि प्रकाश के, भौतिक या आलकारिक ? हमे यह कल्पना नहीं कर 
लेनी चाहिये कि वैदिक कवि इतनी अयक्‍्व तथा जा थी बुद्धिवाले थे कि वे स्पष्टता 
से तथा सभी भाषाओं में पाये जानेबाले सामान्य ऐसे आलकारिक वर्णन कर 
सकने में भी असमर्थ थे जिसमें कि भौतिक प्रकाश आलकारिक रूप से मानसिक 
तथा आत्मिक प्रकाश का, ज्ञान का, आन्तरिक-प्रफाण-युक्तता का वर्णन करने 
को प्रयुक्त किया जाता है। वेद बिल्कुल साफ कहता है, 'दुमतो विग्रा ' भर्थात्‌ 
प्रकाशयुक्‍त ज्ञानी जीर सूरि' शब्द (जिसका कि अर्थ होता हैं ऋषि) व्युत्पत्ति- 
शास्त्र के अनुसार 'सूर्य' से सबद्ध हे और इसलिये मूलत इसका अर्थ अवश्य 'प्रकाण- 
युकत' ऐसा होना चाहिये। १-३१-१* में इस ज्वाला के देव के विपय में कहा 
गया है, हे अस्ने | तू प्रथम अगिरस्‌ हुआ हैँ, ऋषि, देवो का देव, शुभ सखा 
है। तेरी क्रिया के नियम में (न्नत मे ) मरुत्‌ अपने चमकीले भालो के साथ उत्पन्न 
होते है जो क्रान्तदर्शी हैं और ज्ञान के साथ कर्म करनेवाले है'। तो स्पष्ट है कि 
अस्नि अगिरा ! में दो भाव विद्यमान हे, ज्ञान और क्रिया, प्रकाशयुक्त अग्नि 
और प्रकाशयुक्त मझरुतू अपने प्रकाश द्वारा ज्ञान के द्रष्टा, ऋषि, 'कवि' हुए हे । 
और ज्ञान के प्रकाश द्वारा शक्तिशाली मरुत्‌ अपना कार्य करते है क्योकि वे अग्नि 


'ल्वमग्ने प्रथमो अद्धिरा ऋषिदेवों देवानाभभव शिव सर्खा। 
तब ब़्ते कबयो विद्यनापसो5जायन्त मरुतो भ्राजदृष्टय ॥ (ऋ० १-३१-१) 


श्र 
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के ब्रित में "उसकी क्रिया के नियम में-उत्पन्न हुए हुँ या आविरभत हुए हे। 
क्योकि स्वय अग्नि हमारे सम्मुख इस रूप में वणित किया गया है कि वह द्रप्ट- 
सकल्पवाला हूँ, 'कविक्रतु ' है, क्रिया का वह वल है जो कि अन्त प्रेरित या अति- 
मानस ज्ञान के (श्रवस्‌ के) अनुसार कार्य करता है, कारण यह वह्‌ (अन्त प्रेरित 
या अतिमानस) ज्ञान ही हैँ न कि वौद्धिक ज्ञान जो कि कवि छब्द द्वारा अभिप्रेत 
होता है। तो यह अग्नि अमिरन्‌ नामक महान्‌ बल, 'सहो महत्‌', और वया है 
सिवाय इसके कि यह दिव्य चेतना का ज्वलन्त बल है, पूर्ण सामजस्य में कार्य करने- 
वाले प्रकाश और शक्ति के अपने दोनों यृगल गुगों के साथ ठोक ऐसे ही जैसे कि 
मझतो का वर्णन किया गया हूँ कि थे 'कवयों विग्ननापस ' है, क्रान्तदर्णी है, ज्ञान के 
साथ कार्य करनेवाले ? इस परिणाम पर पहुचने के छिये नो हम युवितसगत हो 
चुके हूँ कि उषा दिव्य प्रभात है न कि केवल भौतिक सूर्योदय, कि उसकी गौए या 
उपषा तथा सूर्य की किरणें उदय होती हुई दिव्य चेतना की किरणे व प्रकाश है और 
कि इसलिये सूर्य ज्ञान के अधिपति के रूप में प्रकाशप्रदाता हैं गौर कि स्व चावा- 
पृथिवी के परे का सौर लोक, दिव्य सत्य और आनन्द का लोव हैं, एक शब्द में 
कह तो बह कि चेद मे प्रकाश व ज्योति ज्ञान का, दिव्य सत्य के प्रकाशन का प्रतीक 
हूँ । हम अब यह परिणाम नियालने के लिये भी यू क्तिसगत हो रहे है कि ज्वाला- 
जो कि प्रकाश का ही एक दूसरा रूप हँ-दिव्य चेतना (अतिमानप्त सत्य) के 
चल के लिये वंदिक प्रतोक है। 

एक दूसरी (६-११-३) ऋचा में आया है, वेषपिष्ठो अगिरसा यद्ध विप्र ' जर्थाव्‌ 
“मवसे अधिक सन्त, अगिरसो में जो विप्र (प्रकाणयुक्त) है ।” यह किसकी तरफ 
निर्देश हूँ यह स्पप्ट नही हैं। सायण विपिप्ठो विप्र ' इस विन्यास की तरफ ध्यान 
नहीं देता, जिससे वेषिष्ठ ' का जव॑ एकदम स्पष्ट तौर से स्ववमेव निश्चित हो 
जाता है कि 'विप्रतम, सबसे अधिक सन्त, सबसे अधिक प्रवाग्मन्युक्त'। नसायण 
यह कल्पना करता हूँ कि यहा भारद्वाज, जो कि इस सूज्त का ऋषि है, स्वयं अपने- 
आप की स्तुति करता हुआ अपने को देवो का सबसे बदा स्तोता' उहता हू 
पर यह निर्देश शकनीय है। यहा यह्‌ अग्नि हैँ जो कि होता है, पुरोहित है 
(देखो पहिदे दूसरे मनन मे यजस्व होत *, त्व होता), अग्नि है जो कि देवो का 


र्र्‌३ 
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यजन कर रहा है, अपने ही तनूभूत देवो का (तन्व तव स्वा' दूसरा मन्त्र ), मरुतो, 
मित्र, वरुण, द्यौ और पृथिवी का यजन कर रहा हैं (पहिल्ा मन्त्र) । क्योकि 
इस ऋचा में कहा है- 

तुझमे ही (हि त्वे) बुद्धि (घिषणा ) यद्यपि यह घन्या है, घन से पूर्ण हैं (वन्या 
चित्‌) तो भी देवो को चाहती है (देवान्‌ प्रवध्टि ), मन्नगायक के लिये (दिव्य) 
जन्म चाहती है जिससे कि वह देवो का यजन कर सके (गृणले जन्म यजथध्ये), 
जब कि, विप्र, अगिरसो में विप्रतम (सब से अधिक प्रकाशयुक्‍त ) स्तोता (यद्ध 
विप्र अगिरसा वेषिष्ठ रेभ ) यज्ञ में मधुर छन्द उच्चारण करता है (इप्टौ 
मधुच्छन्द भनति) ।' इससे लगेगा कि अग्नि ही स्व विप्र है, अगिरसों में 
बेपिष्ठ (विप्रतम) हैँ | या फिर दूसरी तरफ यह वर्णन बृहस्पति के लिये उप- 
युक्‍्ततम लगेंगा। 

क्योकि बृहस्पति भी एक आगिरस हू और वह हैं जो अगिरस बनता है। 
जैसा कि, हम देख चुके है, वह प्रकाशमान पशुमरो के जीतने के कार्य में अगिरस्‌ 
ऋषियों के साथ निकटतया नवद्ध है और वह सवद्ध है ब्रह्मणस्पति के तौर पर, 
ब्रह्मन्‌ (पवित्र वाणी या अन्त प्रेरित वाणी) के पति के तौर पर, क्योंकि उसके 
शब्द द्वारा (रवेण) वर टुकडे-टुकडे हो गया और गौओ ने इच्छा के साथ रभाते 
हुए उसकी पुकार का उत्तर दिया। अग्नि की शक्तियों के तौर पर ये अगिरस्‌ 
ऋषि उसकी तरह ही कविश्रतु हे, वे दिव्य प्रकाश से युवत हे और उसके द्वारा दिव्य 
शक्ति के साथ काम करते है, वे केवल ऋषि ही नहीं है, कितु वैदिक युद्ध के 
वीर हे 'दिवस्पुजासों असुरस्थ वीरा (३-५३-७) अर्थात्‌ दौ के पुत्र हे, बछाधि- 
पति के वीर हे, वे हे (जैसा ६-७५-९ में वणित ह) 'पितर जो माधुयय (आनन्द 
के जगत्‌) में बसते हू, जो विस्तृत जीवन को स्थापित करते हे, कठिन स्थानों पर 


'धन्या चिद्धि त्वे घिषणा वष्टि भ्र देवान जन्म गृणते यजध्ये । 

वेषिष्ठो अगिरसा यद्ध विग्र मधुच्छन्दों भनति रेभ इष्टो ॥ (ऋ० ६-१ १-३) 
'स्वबवुघसद पितरो वयोधा कृच्छे क्षितः शक्तीवन्तो गभीरा । 
चित्रसेना इषुबछा अमृध्या सतोबीरा उरबो ब्रातसाहा ॥(ऋ०६-७५-९ ) 
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विचरते है, गक्तिवाले है, गम्भीर' है, चित्र सेनावाले हे, इपुबलवाले है, अजेय 
है, अपनी सत्ता में ही वीर है, विशाल हे, झत्रुसमूह का अभिभव करनेवाले हे, पर 
साथ ही वे है (जैसा कि अगली ऋचा में उनके विपय में कहा गया है) 'ब्राह्मणास 
पितर सोम्यास अर्थात्‌ वे दिव्य वाणी (ब्रह्म) वाले हैँ और इस वाणी के साय 
रहनेवाले अन्त प्रेरित ज्ञान से युक्त है । यह दिव्य वाणी है सत्य मन्त्र, यह 
विचार (वृद्धि) हँ जिसके कि सत्य द्वारा अगिरस्‌ उपा को जन्म ढेते हे और सोये 
हुए सूर्य को द्युलोक में उदित करते हे । इस दिव्य वाणी (ब्रह्म) के लिये दूसरा 
शब्द जो वेद मे प्रयुक्‍तत होता है वह है 'अर्क', जिसके कि अर्थ दोनों होते है मन्द्र 
और प्रकाश, और जो कभी-कभी सूर्य का भी वाचक होता हैं। इसलिये यह है 
प्रकाश की दिव्य वाणी (ब्रह्म ), वह वाणी (ब्रह्म) जो उस सत्य को प्रह्माशित 
करती हूँ जिसका कि सूर्य अधिपति है, और सत्य के गुह्य स्थान से इसका उद्भूत 
होना सवद्ध है सूर्य द्वारा अपनी गोरूप ज्योतियों की वर्षा करने से, सो हम 
७३६ १ में पढते हैँ सत्य के सदन से ब्रह्म उद्भूत होचे, सूर्य ने अपनी रथ्मियो 
द्वारा गौओं को उन्मुक्त कर दिया है । 
प्र ब्रह्मुतु सदनाद्‌ ऋतस्य, वि रश्मिभि ससुजे सूर्यो गा । 
इस (ब्रह्म) को भी, जैसे कि स्वय सूर्य को, प्राप्त करना, अधिगत करना होता 
है और इसकी प्राप्ति के लिये भी (अकंस्य साती ) देवो को जपनी सहायता देनी 
' होती हैँ, जैसे कि सूर्य की प्राप्ति (सूरंस्थ सातौ) और स्व की प्राप्ति 
(स्वर्पाती ) के लिये । 
इसलिये अज्धिरा न केवल अग्नि-वल है किन्तु बृहस्पति-बल भी है। बुह- 


तुलना करो १०-६२ में जो अगिरसो का वर्णन है कि ये अग्नि के पुत्र है, रूप 
में विभिन्न है, पर ज्ञान में गम्भीर है-गरभीर-वेपस (मत्र ५) 

बेद में ब्राह्मण णब्द का यही अर्थ प्रतीत होता हैं। यह तो निश्चित है कि 
जात मे ब्राह्मण या पेशे से पुरोहित इसका अभिप्राय विलकुल नहीं है। यहा 
पितर योद्धा भी है, जह चिप्र हे। चार वर्णो वा वर्णन ऋग्वेद में एक ही जगह 
आया हूँ, उस गरभीर पर अपेक्षाकृत पीछे की रचना पुरुपसूक्‍त में । 
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स्पति को अनेक वार आगिरस' करके पुकारा गया है जैसे कि, ६-७३-१ में- 

यो अद्विभित्‌ प्रथमजा ऋतावा बृहस्पतिरामिरसो हविप्मान्‌। 

बुहस्पति, जो पहाडी को (पणियों की गुफा को) तोडनेवाला, प्रथम उत्पन्न 
हुआ, सत्यवाला, आगिरस और हविवाला है| मौर १०-४७-६ में हम बृहस्पति का 
आगिरस रूप में और भी अधिक अर्थपूर्ण वर्णन पाते हें मु 

प्र सप्तगुमृतवीति सुमेघा बृहस्पति मतिरच्छा जिगाति। 

ये आगिरस नमसोपसद्य 9 ६ 

“विचार (बुद्धि) वृहस्पति की तरफ जाता है, सात किरणोवान्े, सत्य घारणा- 
वाले, पूर्ण मेघावाले की तरफ, जो आगिरस हूँ, नमस्कार द्वारा पास पहुचने योग्य । 
२-२३-१८ में भी गीओं की उन्मुक्ति और जलो की उन्मुक्ति के प्रकरण में 
बृहस्पति को 'अगिर ' सबोधित किया गया हैं। 

तब श्रिये व्यजिहीत पर्जतों गवा गोन्रमुदसुजो यदज्धिर । 

इन्द्रेण युज़ा तमसा परीवृत वृहस्पते निरयामोब्जों अर्गवन॥ 

तिरी विभूति के लिये पर्वत जुदा-जुदा फट गया जब कि, है अग्रिर ! तूने 
गौओ के वाडे को ऊपर उन्मुक्त कर दिया, इन्द्र के साथ में, हे बृहस्पति । तूने 
जलो के पूर को बलपूर्वक खोल दिया जो जन्वक्तार से सव तरफ से आसत था । 

हम यहा प्रसगव्ञ इस वात की तरफ भी ध्यान दे सकते हे कि जलो की 
उन्मुक्ति जो कि वृत्रगाथा का विपय हूँ कितनी घनिप्ठता के साथ गौओं की 
उन्मुक्ति के साथ सवद्ध है जो कि अगिरस्‌ ऋषियों की और पणियों की गाथा का 
विपय हैँ तथा यह कि बू७ और पणि दोनों ही अबकार की जक्तिया है। गौ 
सत्य की, सच्चे प्रकागकर्ता सूर्य की (सत्य ततू. सूर्य) ज्योतिया हे, और 
वृत्र के आवरक अबकार से उन्मुक्त हुए जछो को कभी सत्य की घाराए (ऋतस्व 
घारा ) कहा गया हैं तो कभी स्ववेती आप“ अर्थात्‌ स्व के, प्रकाशमय सौर 
लोक के जलू। 

तो हम देखते हूँ कि प्रथम तो अगिरस्‌ अग्नि की-द्रप्ट्सकत्प की-अक्त हैं, 

बह ऋषि है जो कि प्रकाग द्वारा, ज्ञान द्वारा काम करता है वह अग्नि के परा- 

क्रम की ज्वाला है, उस अग्नि के जो महान्‌ जक्ति के रूप में यज्ञ का पुरोहित होने 
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के लिये और यात्रा का नेता बनने के लिये जगत्‌ में उत्पन्न हुआ है, अग्नि जो कि 
वह पराक्रम है जिसके विपय में वामदेव (४ १ १) देवो से प्रार्थना करता है कि 
ये उसे यहा मर्त्यों में अमर्त्य के तौर पर स्थापित करे, वह वलू जो कि महान्‌ कार्य 
(अरति) को सपन्न करता है। फिर दूसरे स्थान पर अगिरस्‌ बृहस्पति की 
शक्ति है या कम-से-कम वृहस्पति की शक्ति से युक्त है, वह बृहस्पति जो कि नत्य 
विचारनेवाद्य और सात किरणोवाला है, जिसकी प्रकाशमय सात किरणे उस 
सत्य को घारण करती है जिने वह विचारता हूँ (सप्तधीति), और जिसके सात 
मुख उस शब्द (मन्त्र) को जपते हैँ जो सत्य का प्रकाश करता हैँ, वह देव जिसके 
विपय में (४५० ४, ५ में) कहा गया है- 
बृहस्पति प्रयन जायमानों महो ज्योतिष परमे व्योमत्‌ । 
सप्तास्यस्तुविजातो रवेण वि सप्तरश्मिरधमत्‌ तमासि ॥ 
स सुष्दुभा स ऋक्‍्वता गणेन वर रुरोज फलिंग रवेण।॥ ....०-०-०० « 
बूहच्पति जो पयम होकर उत्पन्न होता है, महान्‌ प्रकाश में से उच्चतम 
जाकाण मे, बहुत से रूपो में उत्पन्न होनेवाला, सात मुखवाल्ग, सात रश्मिवारा 
अपने शब्द से अधकार को छिन्न-नत्र कर देता हैं। वह अपने ऋक्‌ तथा स्तुभ्‌ 
(प्रकाश के मन्र तथा देवो के पोषक छद) वाले गण (सेना) द्वारा बल को जपने 
शब्द से भग्न कर देता हैं।। इसमें सदेह नहीं किया जा सकता कि बृहस्पति के 
इस गण रह सेना से (सुप्टुमा ऋक्‍वता गणेन) यहा जभिप्राय अगिरस्‌ ऋषियों 
मे ही है जो कि सत्य मत्र द्वारा इस महान्‌ विजय में सहायता करते हूं 
इच्छ के लिये भी दर्णन जाता है कि वह अगिरस्‌ दतता है या अगिरर्‌ गुगो से 
यूउत्र होता हूँ ।/ वह अगिरसो के साथ जग्रिरस्तम होवे, दूपो के साथ वृषा 
(वृषा युशवित हू, पृस्प की नू की झद्वित है, रश्मियो मौर अप ' जे की अपेला 
से जो कि गाव ' घेनव होते है), सवाओ के साथ सम्ग होता हुआ, बह ऋव- 
बालो के साथ ऋक्वाला, यात्रा करनेवालों (गानुभि -जो जात्माए विज्ञाल गौर 


*सो अगिरोमिर्मिरस्ततो भूद्‌ बृपा वृषत्ति सफ्निभि सस्ता सत्‌। 
पुग्मिभि्रस्सी मातुनिज्येप्टो भरत्ताप्नो भवत्विद्ध इती 0. ऋ०१ १००-४ 
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सत्यस्वरूप तक पहुचानेवाले माग्गे पर अग्रसर होती है उनके) के साथ सवसे वा 
है, वह इन्द्र हमारे फलने-फूलने के लिये मस्त्वान्‌ (मरुतो से सयुक्त) होवे।' 
यहा प्रयुक्त किये गये विशेषण सब अगिरस्‌ ऋषियों के अपने निजी विशेषण हे 
और यह कल्पना तथा आशा की गयी हैं कि अगिरस्त्व (अगिरसपने ) को बनाने- 
वाले जो सबब या गुण हे उन्हे इन्द्र अपनेमें धारण कर लेवे। इसी तरह ऋ 
३-३ १-७ में कहा है- 
अगच्छदु विप्रतम सखीयन्‌ असृदयत्‌ सुकृते गर्भमद्वि । 
ससात मर्यों युवभिमंखस्थन्‌ अथाभवद्‌ अगिरा सद्यो अचेंनू ॥ 
सबसे अधिक ज्ञान-प्रकाशवाला (विप्रतम , यह ६-१ १-३ के 'वेपिप्ठो अमि- 

रसा विप्र ' का सवादी प्रयोग है), मित्र होता हुआ (सबीयन, अगिरमस्‌ महान्‌ युद्ध 
में मित्र या साथी होते हे) वह चछा (अगच्छत्‌-उस मार्ग पर-गातुभि -जिसे 
सरमा ने खोज निकाला था), पहाडी ने सुकर्म करनेवाले के लिये अपनी गर्भित 
वस्तु (गर्भम) को तुरत प्रस्तुत कर दिया, जचानों सहित उस मर्द ने (भर्यो 
युव्ति -युवा झब्द अजर अक्षीण शक्ति के भाव को भी प्रकट करता है) सपत्ति 
की पूर्णता को चाहते हुए उसे अधिगत कर लिया (मखस्यन्‌ समान), इस तरह 
एकदम स्तोत्र गाते हुए (अचेन) वह अगिरस्‌ हो गया ।' 
_ यह इन्द्र जो कि अगिरस्‌ के सब गुणो को धारण कर लेता हैं, हमें स्मरण रखना 
चाहिये, स्व का (सूर्य या सत्य के विस्तृत लोक का) अधिपति है और यह हमारे 
पास नीचे उतर आता हैँ अपने दो चमकीले घोडो (हरि) के साथ-जिन घोडो 
को एक जगह सूययस्य केतु ' पुकारा गया है अर्थात्‌ सूये की ज्ञानमयी बोध की या 
दृष्टि की दो शक्तिया-इसलिये कि यह अधघकार के पुत्रो के साथ युद्ध करे 

' सहान्‌ यात्रा मे सहायता पहुचावे। वेद के गुह्य अर्थ के सबंध में हम 

* परिणामों पर पहुचे है वे सब यदि ठीक हे तो इन्द्र अवश्य ही दिव्य मन की दविति 
| (इन्द्र, पराक्रममूर्ति, शक्तिशाली* देव) होना चाहिये, उस दिव्य मन की जो 


भपर साथ ही आयद चमकीला' भी, जैसे इन्द्र, चन्द्रमा; इन्द्र, तेजस्वी, 
सूर्य, इन्ध्‌, प्रदीप्त करना। 
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कि मनुष्य के अदर जन्म ग्रहण करता है गौर वहा झब्द (त्रह्म, मन) तथा सोम 
दोरा बढता है अपनी पूर्ण दिव्यता तक पहचने के लछिये। यह वृद्धि प्रकाश के 
जीतने तथों बढने के द्वारा जारी रहती है, बढती जाती है, जवेनर्के कि इन्द्र 
अपंने-आपको पूर्णठया उस सपूर्ण प्रकाशमय गोसमूह के अधिपति के रूप में प्रकट 
नही कंर देता जिसे कि वह सूर्य की आख' द्वारा देखता है, जबतक कि वह नान 
सपृर्ण प्रकाशो का स्वामी दिव्य मन नहीं वन जाता। 
इन्द्र अगिरस्‌ बनने म मस्न्वान्‌ होता हूँ अर्थात्‌ मस्तोबाला या मरुतू हे सह- 
चारी जिसके ऐसा वचता है, और ये मस्त, आधो और वचिद्युत्‌ के चमकीले तथा 
रैद्र देव, वायु की अर्थात्‌ प्राण या जीवन के अधिप्ठातृ-देव की जवदेस्त झक्ति को 
और अग्नि अर्थात्‌ द्वप्ट-सकल्प की शक्ति को अपने अदर मिछाते है, अतएवं ये 
ऋषि, कवि हूँ जो ज्ञान से (अपना) काय करते हे (कवयों विद्यनापस ), जब कि 
ये साथ ही युद्ध करनेवाली घवितिया भी हूँ जो दृढ़तया स्थापित वस्तुओं को, कृत्रिम 
वाधाओ को (कृत्रिमाणि रोधानि) , जिनम अन्यकार के पुत्रो ने अपने को सुरक्षित 
रूप में जमा रखा हे, चुुलोक के प्राण की और द्ुलोक की विद्युत्‌की गवित के द्वारा, 
उजाड फेंकती हे, और वृच्र तथा दस्युओ को जीतने में इन्द्र को महायता देती है । 
गुह्य वेद के अनुसार ये मरुत वे जीवन-शक्तिया प्रतीत होती हैँ जो कि मरत्यं- 
चेतना के अपनें-आपको सत्य और आलनन्द की अमरता में बढाने या विस्तृत करने 
के प्रयत्न में विचार के दाये को अपनी वातिक या प्राणिक झक्तियों हारा पोषण 
प्रदान करती हूं । छुछ भी हो, उन्हे भी ६-४९-११ में अगिरम के गुणा के साथ 
काम करने हुए (अगिरस्वत्‌) वणित किया गया ई-हें जवानों और ऋषियों 
तथा यज्ञ की शक्तियों, मरुतो | (दिव्य) शब्द वा उच्चारण करते हुए उच्च स्थान 
(या पृथ्वी के चरणीय स्तर पर या पहाडी पर “'जधि नानु पृष्ने ! जो कि 
बहुत सभवत चरस्याम्‌' वा अभिप्राय हू ) आयो, भज्तियों जो कि बढती हो, अगि- 
के समान ठीक-ठीक चलती हो (मार्ग पर, गातु ), उसको भी जो कि प्रकाथ- 


04% कह ++०+न्‍क +०५ 


“यह ध्यान दने योग्य है कि सायण बहा इस विचार को पेश करने का साहस 
करता है वि अगिरस्‌ का भर्थ है गतिशील किरणे (अगू, गति करना इस घातु से) 
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रे 


युक्त नही है (अचित्रमू, वह जिसने कि पा के चित्र-विचित्र प्रकाश को 
नही पाया है, हमारे साधारण अन्धकार की रात्रि) प्रसन्नता देते हो।” यहा 
हम अगिरस-कार्य की उन्ही विशेषताओं को देखते है, अग्नि की नित्य जवानी 
और जक्ति (अग्ने यविष्ठ), शब्द को प्राप्त करना और उसका उच्चारण करना, 
ऋषित्व (व्रष्ट्त्व), यज्ञ के कार्य को करना, महान्‌ मार्ग पर ठीक-ठीक चलना 
जो कि, जैसा कि हम देखेंगे, सत्य के शब्द की ओर, वृहत्‌ और प्रकाशमय आनन्द 
की ओर ले जाता हैं। मझरुतो को ऐसा भी कहा गया है (१०॥७८।॥५) कि मानो 
वे वास्तव मे “अपने सामसूक्‍तो सहित अगिरस हो, वे जो कि सव रूपो को धारण 
करते हे”, ( विश्वरूपा अगिरतो न सामभि ) । 

यह सब कार्य और प्रगति तव सभव बताये गये है जब कि उषा आती है। 
उपा का भी अगिरस्तमा' कहके तथा इसके अतिरिक्त 'इन्द्रतमा' भी कहके वर्णन 
किया गया है । अग्नि की शक्ति, अगिरस-शक्नि, अपने-आपको इन्द्र की विद्युत्‌ 
में तथा उपा की किरणो में भी व्यक्त करती है। दो ऐसे सदर्भ उद्धृत किये जा 
सकते हं जो कि अगभिरस-शक्ति के इस पहलू पर प्रकाश डालने है। पहला है 
७।७९।२,३' में- उपाए अपनी किरणो को घुलोक के प्रातो, छोरो तक चमकने 








या अगिरस ऋषि। यदि वह महान्‌ पडित अपने विचारों का और भी अधिक 
साहस के साथ अनूसरण करता हुआ उनके ताकिक परिणाम तक पहुचने में समर्थ 
होता, तो वह्‌ आधुनिक वाद का उसके मुख्य मूलभूत अगो में पहले से ही पता 
पा लेता | 

आर युवान कवयो यज्ञियासों मए्तो गन्त गृणतो वरस्याम्‌ । 

अचित्र चिद्धि जिन्वया वृधन्त इत्था नक्कन्तो नरो अद्धिरस्वत्‌ ७ 

ऋ., ६४९११ 

ज्यम्जते दियो अस्तेष्वक्तून विशो न युक्‍ता उषसो यतस्ते। 

स ते गावस्‍्तम जा बर्तयन्ति ज्योतिर्यच्छन्ति सवितेव बाहू ॥ 

अभूदुषा इन्ेतमा मघोन्यजीजनत्‌ सुविताय शअ्रवासि। 

वि दिवो देवी दुहिता दघात्यगिरस्तमा सुकृते वसुनि॥ ऋ ७७७९२,३ 
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देती हे, वे उन लोगो के समान मेहनत करती हैं जो कि किसी काम पर लगाये गये 
होते हें। तेरी किरणें अन्धचकार को भगा देती हे, वे प्रकाश को ऐसे फैलछाती 
मानो कि सूर्य अपनी दो वाहुओ को फैला रहा हो। उपा हो गयी हूँ (या उत्पन्न 
हुई हुं) इन्द्र-णक्ति से अधिक-से-अधिक पूर्ण (इन्द्रतमा), ऐंण्वर्यों से समृद्द और 
उसने हमारे कत्याण-जीवन के लिये (या भलाई और आनन्द के लिये) शान 
की अन्त प्रेरणाओं, श्रुतियो को जन्म दिया है, देवी, युलोक की पुत्री, अज्धिरस-पने 
से अधिक से अधिक भरी हुई (अगिरस्तमा) अच्छे कामो को करनेवाले के लिये 
अपने ऐदवर्यो का विधान करती है ।” वे ऐंदवर्य जिनसे कि उपा समृद्धिजालिनी 
प्रकाश के ऐद्वर्य और सत्य की शक्ति के सिवाय और कुछ नही हो सकते, इन्द्र- 
शवित से अर्थात्‌ दिव्य ज्ञानदीप्त मन की शक्ति से परिपूर्ण, वह (उपा) उस दिव्य 
मन की अस्त प्रेरणाओ, श्रुतियो को (श्रवासि) देती हूँ जो श्रुतिया हमे भानन्द 
की तरफ छे जाती हे, और अपने में विद्यमान ज्वालायुक्त जाज्वल्यमात अगिरस- 
गकति के द्वारा वह अपने खजानो को उनके लिये प्रदान करती जौर विधान करती 
हैं जो कि महान्‌ कार्य को ठीक टग से करते हू और इस प्रकार मार्ग पर ठीक तरीके 
से चलते हे-(इत्या नक्षत्तो अगरिरस्वत्‌) । 

दूसरा सदर्भ ७७५ में हँ-/चुलोक से उत्पन्न हुई उपा ने सत्य के द्वारा (अन्ध- 
कार के जावरण को) खोल दिया हैँ और वह विशालता (महिमानम्‌ ) को व्यक्त 
करती हुई आती हैँ, उसने द्रोहो और अधकार (द्रृहस्तम ) के आवरण को हटा 
दिया हूँ, तथा उस सबके जो कि प्रीतिरहित (अजुप्ट) है, जगिरस्‌-पने से जधिक- 
से-अधिक परिपूर्ण वह (महान्‌ यात्रा के) मार्गों को दिखाती है।(। माज 
हे उप ! हमे मह्दान्‌ आनन्द (महे सुविताय) की यात्रा के लिये जगाओ, सुखभोग 
की महान्‌ जवस्था फे लिये (अपने ऐश्वर्यो को) विस्तारित करो, हमसे अन्त प्रेरित 
ज्ञान से पूर्ण (श्रवस्युम) विविध दीप्तियाले (चित्रमू) पन को धारण कराओ, हे 
हम मर्त्यों में मानुषि और देवि ! ।१।] ये हे दृश्य उपा की दीप्विया जो कि पायी 
हू, विविवतया दीप (चिता ) और अमर रूप में, दिव्य कार्यों को जन्म देती हुई 
थे अपने-जापको प्रसारित करती हैँ, अन्तरिक्ष के कार्यो को उनसे भरती 
हुई 
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जनयन्ता दैव्यानि ब्रतानि, आपूणन्तो अन्तरिक्षा व्यस्थु *। 
हम फिर अगिरस-शक्ति को यात्रा से सम्बन्धित पाते है, अन्बकार को दूर 
करने द्वारा तथा उपा की ज्योतियो को लाने द्वारा इस यात्रा के मार्गों का प्रका- 
शित होना पाते हे। पणि प्रतिनिधि हे, उन हानियो के (द्रुह, क्षतिया या 
वे जो क्षति पहुचाते है) जो दुष्ट शक्तियों द्वारा मनुष्य को पहुचायी जाती हें, 
अन्धकार उनकी गुफा है, यात्रा वह हूँ जो कि प्रकाश और शक्ति और ज्ञान के 
हमारे बढते हुए धन के द्वारा हमे दिव्य सुख और अमर आनन्द की अवस्था की और 
ले जाती हूँ। उपा की अमर दीप्तिया जो मनुष्य में दिव्य कार्यो (ब्रतो) को जन्म 
देती है और पृथ्वी तथा थौ के बीच में स्थित अन्तरिक्ष के कार्यों को (अर्थात्‌, 
उन प्राणमय स्तरों के व्यापार को जो कि वायु से भासित होते हे और हमारी 
भौतिक तथा शुद्ध मानसिक सत्ता को जोडते हूं) उनमे (अपने दिव्य कार्यों से) 
आपूरित कर देती है वे ठीक ही अगिरस शक्तिया हो न्‍सकती है । क्योकि वे 
भी दिव्य कार्यों को अक्षेत वनाये रखने के दारा (अमर्घ॑न्तो दैव्या ब्रतानि) सत्य को 
प्राप्त करते और उसको बनाये रखते हे। निश्चय ही यह उनका (अगिरसो का) 
व्यापार है कि वे दिव्य उषा को मर्त्य (मानुष) प्रकृति के अन्दर उतार छावे 
जिससे कि वह दृश्य (प्रकट) देवी अपने ऐश्वर्यों को उंडेलती हुई वहा उपस्थित हो 
सके, जो कि एकदम देवी और मानुषी है, (देवि मर्तेबु मानुषि), देवी जो मर्त्यों 
में मानुषी होकर आयी है । 





*व्यूघा आवो दिविजा ऋतिना£४विष्कृष्याना महिनानमायात्‌ 

अप द्रुहस्तम आवरजुष्टमड्िरस्तमा पथ्या अजीग 0४ 

सहे नो अब सुविताय बोध्युषो महे सौभगाय प्र यन्धि। 

चित्र रथि यश्स धेह्मस्मे वेवि सर्तेषु सानुषि अवस्यम 0॥ 

एते त्ये भानवो वक्षेतायाक्ष्चत्रा उघसो अमृतास आगु | 

जनपन्तो देव्याति ब्रतान्यापृणस्तो अन्तरिक्षा व्यस्थु ॥ (ऋ ७-७५-१,२,३) 


र्र 


अठारहवा अध्याय 


सात-मिरोंब्राला घिचार, स्व: ओर दशग्वा ऋषि 


तो वंद्धिक मत्नो वी भाषा कगिरस्‌ ऋषियों के द्विविध रूय का प्रतिपादन 
करती हैं। एक का सबब वेद के वहिरग से हूँ, इसमे दूर्य, ज्वाला, उपा, गौ, 
अद्दव, सोमघुरा, यज्ञिय मनन ये सव एक-दूसरे मे गुधकर्‌ एक प्रकृतिवादसुझभ 
रूपक बनाते हूँ, दूसरे अतरग रूप में इस रूपक में से इसका आतन्तरिक आशय 
निकाला जाता हूँ । अगिरस्‌ ज्वाला के पुत्र हे, उषा की ज्योतिया हैँ, सोम- 
रस को पीनेवाले और देनेवाले हूं , मत्र के गायक हूं, सदा युवा रहनेवाले और ऐसे 
चीर हे फि सु को गौओं को, छोडो को और सारे ही चजानो को अघकार के 
प्रश्नों के पजे से हमारे लिये छोन छाते हे । पर साथ ही वे सत्य के हप्टा, सत्य 
के शब्द दो पा लेनेवाले और उसके बोलनेवाले हे और सत्य की शक्ति झे द्वारा 
वे प्रकाश और अमरता के उस विश्ञारल लोक को हमारे लिये जीत छाते हें जिसका 
बेद में इस रूप में वर्णन हुआ है कि वह बृहन्‌ हू सत्य है, ऋत है और उस ज्वाला 
का स्वकीय घर हू जिसके कि वे अगिरस्‌ पुत्र है । यह भौतिक रूपक और ये 
आश्यात्मिक निर्देश आपस में वडी घनिष्ठता के साथ गुथे हुए है और वे एक दूसरे 
से अंप्ग नहीं किये जा सकते | 
इसलिये हम सामान्य बुद्धि के आधार पर ही इस परिणान पर पहचने के लिये 
बाध्य होते है. कि बह ज्वाला जिसका कि ऋत और सत्य जपना स्वकीय घर है 
स्वय उस ऋत भर सत्य वी ही ज्वाला है, कि वह प्रकाश जो कि सत्य से और 
सत्य विचार की झक्ति से जीतकर प्राज्न किया जाता हैं सिर्फ भौतिक प्रकाश 
नहीं है, वे गौए जिन्हे सरमा सरय के पथ पर चलवार पाती है केवल मोनिक पशु 
नहीं हे, घोड़े केवल वह द्राविड लोगो वी भौतिक पशुजों को सपत्ति नहीं है जिसे 
आजाता आयं-जातियो ने जीतकर अपने जबीन कर लिया था, न ही ये सब केवल- 
मात्र भौतिक उपा, उसके प्रकाश और इसकी तेजी से गति करती हुई किरणो के हू 
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रूपकात्मक वर्णन है, और न वह अधकार जिसके कि पणि तथा वृन्र रक्षक है केवल 
भारत की या उत्तरीय ध्ुव की रात्ियों का अधकार मात्र है। हम तो अब यहा 
>तक बढ चुके हैँ कि इस विपय में एक युक्तियुकत कल्पना प्रस्तुत कर चुके है, जिसके 
। कि द्वारा हम इस सब आलकारिक रूपक के असली अभिप्राय को सुलझा सकते है 
और इन ज्योतिर्मय देवों तथा इन दिव्य प्रकाणमान ऋषियों की (अर्थात्‌ अगिरसों 

' की) वास्तविक दिव्यता की खोज निकाल सकते है। 
- अगिरस्‌ ऋषि एक साथ दिव्य और मानव दोनो प्रकार के द्रप्टा हें। वेद में 
ऐसा हिविध स्वरूप अपने-आपमें केवठ इन ऋषियों के लिये ही असावारण या 
विशिष्ट धर्म नही है। वैदिक देवताओ की भी दो प्रकार वी पिया होती हूं , वे 
दिव्य हूँ और अपने स्वरूप में पहिले से विय्रमान हे, पर वे मर्त्य स्तर पर अपनी 
क्रिया करते हुए मानव हो जाते है जब कि वे मनुष्य के अदर महान्‌ उत्यान के लिये ' 
क्रमश बढ रहे होते हे। उषा देवी की स्थिति वर्णन करते हुए यह भाव बडे 
सुन्दर ढंग से व्यक्त किया गया है, देवी जो कि मर्त्यों के अदर मानुपी है', 
(देवि मर्तेषु मानुपि), पर अगिरस्‌ ऋषियों के रूपक मे यह ट्विविध स्वरूप पर- 
म्परा के द्वारा और अधिक पेचीदा हो गया है, जिस परम्परा के अनुसार कि चे 
मानव पितर हे, प्रकाश के, साय के और लक्ष्य के अन्वेषक है । हमे दखना होगा 
कि यह पेचीदगी बेदिक संप्रदाय और बंदिक प्रतीकवाद की हमारी कल्पना 

पर क्या प्रभाव डालती हूँ । 

अगिरस्‌ ऋषि सामान्यत सख्या में सात वर्णन किये गये हे, वे 'सप्त विप्रा" 
हैँ जो कि पौराणिक परम्परा* द्वारा हम तक सप्तधि (सात ऋषि) के रूप से 
पहुचे हे और जिन्हे भारतीय नक्षत्र-विद्या ने वृहद्‌ ऋक्ष के तारामण्डल में बैठा 
दिया हैं। पर साथ ही उन्हे नवस्वा' और 'दशग्वा' रूप में सी वर्णित किया 
गया हुँ। यद्यपि ऋ ६२२२ मे उन प्राचीन पितरो के विषय में कहा गया है 
कि सात द्रप्टा जो कि नवग्वा थे, (पूर्व पितरो नवग्वा स॒प्त विप्रास ) तो भी 


*यह आवद्यक नही हैं कि सप्त्षियों के जो नाम पुराण में आते है वे वही हो 
जो कि वैदिक परम्परा में हे। 


श्इ्ड 


सान-सिरोवाला विचार, स्व और दशग्वा ऋषि 


३ ३९५ में हम नवग्वः नया दशग्वा इन दो विभिन्न श्रेणियों का उल्लेख पाते है, 
जिनमें कि दशग्वा सख्या में दस है और नवस्वा शायद नी है, यद्यपि इनके नी होने 
के बारे में स्पप्ट वर्णव वही है- 

सखा हु यत्र सछिभिनेद्ग्यैरभिन्नुवा सत्वभिर्गा अनुग्मन्‌। 

सत्य तदिद्यो दशभिर्देशग्वे सुर्ये वियेद त्मसि फलियन्तम्‌ ॥ 

“जहाँ जपने सताओ नवग्वाओो के साथ एक सखा इन्द्र ने गौओ वा भनुसरण 
करते हुए दस दशग्वाओ के साथ उस सत्य को पा लिया, लुर्य को भी जो कि क्षब- 
कार में रह रहा था ।” दूसरी मोर ऋ ४५१ ४ में हमें अगिन्‍मसो के बारे 
में एक सामूहिक, एकवचनात्मक वर्णन मिलत्य हे कि वे सात चेहरोबाड़े या 
सात मुखोवाले, नौ किरणोवाले और दस किरणोबाले हे-(नवस्दे गिरे दशस्वे 
सप्तास्ये )॥। १० १०८ ८ में हमे एक दूसरे रऊ्पि जवास्थ' का नाम 
मिलता है जो कि नदस्वा अभिरतों के साथ जडा हुआ है।। १० ६७ में इप 
अयोस्थ' के लिये कहा गया हूँ कि यह हमारा पिता हू जिसने सत्य में से उत्पन्न 
होनेवाले सात सिरो के महान्‌ विचार को पाप्रा हैं और यह ययास्य एन्र के लिये 
स्तुति-मत्नो का गान करता' हैं। इसके अनुसार कि बबग्वा सात या नी हूं, 
अयास्थ आठवा या दसवा ऋषि होगा। रे 

परम्पर। यह बताती है कि अगिरस्‌ ऋषियों की दो श्रेणियों जय पूपझू-पृथव 
जस्तित्व है, एक तो नवग्वा जिन्‍्टोने नो मरीने प्र किया और इसने दशग्वा जिन- 
के यन्न का कार्यकारू दस महीने रहा। इस व्यास्या के अनुसार हमें नवस्गा और 


दशग्वा वो इस रूप में ठेला होगा कि वे नौ गाजों वाले सीर दस गौसणो बाछे' 
हैं और प्रत्येक गौ तीस उपाओ की योतफ है जिनसे मिलणर यत्म के वर्ष दा 


एक मद्गीना बनता है। परतु कम-से-क्रम एक संदर्भ तो ऋग्येद का ऐसा है जो 


है 


कि ऊपर ने देखने में इस परम्परागत व्याया के सीदा विरोऊ ने जाता # । 


'एह गमन्नूषण सोमशिता अयास्यों अज्भिर्तों सग्ग्धा | (१०-२०८-८) 
“इमा घिय सप्तक्षीपर्ण पिता न ऋतप्रजाता दृषह्तीमदिन्दत्‌ 
चुरीय स्विज्जनयद्‌ू विश्वजम्योग्यास्य उकयमिस्टाय झसन्‌।(१०-६८-१) 


श्शे५ 


न्‍ वेद-रहस्य 


क्योंकि ५,४७५ की छउवी ऋचा में और फिर ११वीं से यह कहा गया है कि वे 
नवग्वा थे, न कि दशग्वा, जिन्होंने दस महीने यज्ञ क्या या स्तुति-मत्रो का गान 
किया। यह 3वी ऋचा इस प्रकार हैं- 

अनूनोदत्र हस्तयत्तो अद्विराचन्‌ येत दश मासो नवग्वा । 

ऋणत यतोी सरभा गा अदिन्दद्‌ विश्वानि सत्याज्ि राइचकार ॥ 

“यहा हाथ से हटाये हुए पत्थर ने आवाज की (या वह हिला), जिससे कि 
नवग्वा दश सास तक मत्रपाठ करते रहें। सत्य की ओर यात्रा करती हुई 
सरमा ने गौओ को पा लिया , अगिरस्‌ ने सव वस्तुओं को सत्य कर दिया ।' और 
११वीं ऋचा में इस कथन को फिर वोहराया गया है- 

घधिय वो अप्सु दधिदे स्वर्षा ययातरन्‌ दण मासो सवग्बा । 

अया धिया स्पास देवगोपा अया घिया तुतुर्यावात्यह ७ 

मं तुम्हारे लिये जलों में (अर्यात्‌ सात नदियों में) उस विचार को रखता हु 
जो कि स्वर्ग को जीतकर हस्तगत कर लेता है," (यह एक बार फिर उस सात 
सिरो के विचार का वर्णन आ गया जो सत्य से उत्पन्न हुआ हैँ और जिसे अयास्य 
ने पाया हैं), जिसके हारा नवग्वाओ ने दस सहीनो को पार किया। इस विचार 
के द्वारा हम देवो को अथबने रक्षक के रूप में पा सके, इस विचार के द्वारा हम पाप 
को अतिक्रमण कर सके ।/ कयन बिल्कुल स्पष्ट है। सायण ने अवश्य सातवे 
मन्त्र की व्यास्या करते हुए एक हलका सा प्रयत्न यह किया हैं कि 'दण मास” दस 
महीने को उसने विशेषण मान लिया हैं और फिर उसका अर्थ किया है “दस महीनो- 


“सायण ये इसका अर्य यह लिया हू कि 'मे जलो के निभित्त से स्तुति करता 
हू अर्थात्‌ इसलिये कि वर्षा हो,-विय स्तुतिम्‌ अप्सु अपूनिमित्त  दधिषे घार- 
यामि ।! पर यहा कारक अधिकरग-बहुवचन है और दघिये' का अर्थ है “में 
रखता हू या थामता हु! अथवा अध्यात्मपरक अभिम्नाय को ले तो 'विचारता हू 
या विचार में यामता हू, अर्थात्‌ ध्यान करता हू! थी' की तरह 'घिषणा' 
का अय॑ ई विचार, इस प्रकार 'घिय दघधिये' का अथे होगा मे विचारता हू 
या विचार का ध्यान करता हूं । 
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सात-सिरोवाला विचार, स्व और दश्ग्वा ऋषि 


यात्‌ दशग्वा, पर उसने भी इस जसभव से अर्थ वो वैकल्पिक रुप में ही 
या हूँ और ग्यारहवी ऋचा में इसे बिल्कुल छोड दिया है वैकन्पिक तप 
नहीं लिया है। 

या हम यह अनुमान करे कि इस सूक्त का कवि परम्परा को भूल गया 
इसलिये वह दशग्वा तथा नवग्वा मे गडबठ कर रहा था ? ऐसी कोई 
मानने योग्य नहीं है। कठिनाई हमारे सामने इसलिये उपस्थित होती 
मे यह समझ वै॑ठते हे कि वंदिक ऋषियो के मन में नवग्वा तथा दशग्बा ये 
ऋषियों की दो अलग-अलग श्रेणिया थी। परन्तु इसकी अपेक्षा प्रदीन 
यह होता है कि ये दोनो अगिरस्त्व की (अगिरसपने की ) दो अछग अलग शवितया 
थी और उस अवस्था में नवस्वा ऋषि ही दछ्ग्वा हो सकते थे, यदि वे जपने यज्ञ 
के काठ को नौ के स्थान पर वढ्यकर दस महीने का कर लेने । सूक्‍त में दण मासो 
अतरन्‌' इस प्रयोग से यह भाव प्रकट होता है कि पूरे दस महीने के समय को पार 
कर लेने में कोई कठिनाई सामने आती थी। प्रतीत होता है कि यही काल था 
जिसके बीच मे अन्बकार के पुत्रों को यज्ञ पर आक्रमण करने का सामर्थ्य या 
हौसला हो सकता था, क्योंकि यह सूचित किया गया है कि ऋषि दस महीनों 
को केवल तभी पार कर सकते हे जब कि वे उस विचार को' अपने अदर धारण 
कर लेते हे जो कि स्व” अर्थात्‌ मौर छोक को जीत लानेवाला है, पर एक वार 
जब वे इस विचार को पा छेते हूँ तब निबण्चित ही वे देवताओं के रक्षण में हो 
जाते हूँ और तब वे पाप के आक्रमणो से पार हो जाते है, पणियों और वृत्रों के 

द्वारा हो सकनेवाली क्षतियों से परे हो जाते हैं । 
यह स्व! को विजय कर छानेवाला विचार (स्वर्पा धी ) निश्चय से 
वहीं है जो कि सात-सिरोवाला विचार (सप्तशीष्णी घी ) है, सान-सिरो- 
चाहा वह विचार जो नत्य में से पैदा हुआ है और जिसे नवग्वाओं के साथी 
अयास्य ने खोज निकाला है। क्योकि हमे बताया गया है कि जयात्य एसते 
द्वारा विश्वजन्य' हो गया बौर सब लोको के जन्मो का जारियन करने हुए उस- 
ने एक चौथे लोक को या चतुर्व्यंड लोक वो उत्पन्न विधा और बह चौथा छोक 
निचले तीन छोयरेन्यी अन्तरिक्ष तथा पृथिवी-से परे का कतिमानस लोक ही 
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वेद-रहस्य 


होना चाहिये जो कि पोर के पुत्र कण्व के अनुनार वह लोक है जहा मनुष्य वृत्र 


का वध कर चुकने के बाद द्यावा-पूथिवी को पार कर लेने के द्वारा पहुचते है । 


इसलिये यह चीथा लोक स्व. ही होगा। अयास्य का सात-सिरो-वाढछा 
विचार उते विग्वजन्य' बन जाने छायक कर देता हैं, जिसका समवत यह 
अभिप्राय हँ कि वह आत्मा के सव लोको या जन्मो को अधिगत (प्राप्त) कर 
लेता हैँ, और वह विचार उसे इस योग्य कर देता हूँ कि वह किसी चौथे लोक 
(स्व ) को प्रकट या उत्पन्न कर सके (तुरीय स्विज्जनयद्‌ विश्वजन्यः), 
और वह विचार भी जो कि सात नदियों में स्थापित किया गया हैं और जिससे 
नवग्वा ऋषि दस महीनो को पार कर लेने योग्य हो जाते हूँ स्वर्पा' है अर्थात्‌ वह 
“म्व पर अधिकार करा देता हे। ये दोनो स्पष्टतया एक ही हे। तो क्‍या 
इससे हम इस परिणाम पर नही पहुचते कि वह अयास्य ही है जिसके नवग्वा के 
साथ आ मिलने से ववग्वाओं की सख्या वढकर दस हो जाती है, और जो स्व ' 
को जीत लेनेवाले सात-सिरोवाले विचार की अपनी खोज से उन्हे इस योग्य 
बना देता हूँ कि वे नी महीने के यज्ञ को लवा करके दसवे महीने तक ले जा सके ? 
इस प्रकार वे दस दशग्वा हो जाते हैं। इत प्रगुरण मे हम इसपर भी ध्यान दे 
सकते हे कि सोम के मद का, जिससे कि इन्द्र 'स्व' की शक्ति (स्वर्णर) को 
प्रकट करता हू या बढाता है, इस रूप में वर्णन हुआ है कि वह दस किरणोवाला 
हैं और प्रकायक हैं (दहग्व वेषयन्तम्‌ ८-१२-२) । 
यह परिणाम ३-३९-५ के सदर्भ से, जिसे हम पहले ही उद्धृत कर आये है, 
पूरी तौर से पुष्ट हो जाता है। क्योकि वहा हम पाते है कि इन्द्र खोयी हुई गौजों 
के पद-चिह्नो का अनुसरण तो नवग्वाओ की सहायता से करता है, पर यह 
केवल दस दशग्वाओं की मदद से ही हो पाता है कि वह उस अनुसरण का जो 
उद्देश्य हैं उसमे सफल होता है और वह उस सत्य को, सत्य तत, उस सूर्य को 
जो कि अन्धकार में पडा हुआ था, पा लेता है। दूसरे शब्दों में जब नौ महीने 
का यज्ञ लवा होकर दसवे महीने में पहुच जाता है, जंब नवरवा दसवे ऋषि अया- 
स्व के सात-सिरोवाले दिचार के हारा दस दशग्वा वन जाते है, तभी सूर्य 
मिल पाता है और 'स्व' का प्रकाशमान लोक खुल जाता है तथा जीत लिया 


२३८ 


सात-सिरोवाला विचार, स्व जौर दण्ग्ग ऋषि 


जाता है। स्व की बह विजय ही यज का और जगिरस ऋषियों से पूर्ण किये | 
जानेंवाले महान्‌ कार्य का लब्य हैं 

पर महीनों के अरूक्नार का क्या अभिप्राय है ? क्योकि अब यह स्पष्ट हो 
गया हूँ कि यह एक जलकार है, एक र्यर हैँ इसलिये वर्ष यहा प्रतीकरूष हे 
जौर महीने भी प्रतोक्तररूप है'। यह एक वर्ष के चक्कर में हो पाता हैं कि 
सोया हुआ सूर्य और चोयी हुई गौए फिर से प्राप्त होती हे, क्योकि १०-६२-२ 
में हम स्पष्ट कथन पाते हे- 

ऋतेनाशिन्दन्‌ परिवत्सरे बलम्‌ ॥ 

£ सत्य के द्वारा, एक वर्य के चक्कर में, अयवा सायण ने जैसी इसकी व्याल्या 
की है कि “उस यज्ञ के द्वारा जो कि एक वर्ष तक चला, उन्होंने बल का भेंदन | 
ह सदर्भ अवब्य उत्तरीय क्षवब्ली ऋरन्पता का अनमोदन करता * 


अल! हक<क “के 
2 े 


हुआ प्रतीत होता है, क्योक्ति बहा सूर्य के दैनिक नहीं, किनतु वाधिकर प्रत्यावर्तत 
का उल्डेख है।  लेकित अलकार के इस वाह्य नए ने हनाना कोई सबब नहीं 

न हो इसका प्रमाणित हो जाना हमारो अपनी कल्पना पर किसी प्रकार से अयर 
डालता है. क्योंकि यह वी अच्छी प्रकार हो सकता है कि उत्तरोब क्ष॒व की 


लवी रात्रि, वापिक सुर्वोदिव तया अविच्छित उपाओ के अद्भुत अनुमत्र को 
रहस्थवादियों ने आत्मिक रात्रि तया इसमेंसे कठित्ता से होनेगले प्रकाशोदय 
का अलूकार बना लिया हो । पर समय का, महीनो तथा वर्षा का यह विचार 
प्रतीक के हूप में प्रवुक्ष श्या गया है, यह वात वेद के दुसरे सदर्नों से स्पप्ड 
होती है, विशेषकर वहस्पति को कहे गये गृत्यमद के सूजन २-२४ मे । 

इस सूक्नत में बृहस्पति का वर्णन इस रूप में किया गया हैं कि उसने गीओ को 
हाका, दिव्य शब्द के द्वारा, ब्रह्मणा, वह को तोट हान्य, अन्बक्ञार को छिया 
दिय। और स्व को लुदृब्य कर दिया । इसका पहिल्य परिणाम बह होता 


नमनाब-अकित कर... ++-फ3नककीीषना-+>नत न थ 





॥ 


देखो कि पुराणों में युग, पन्‍ठ, मास जादि सत्र प्रतीकत्प है और यह कहा 
गया है कि मनृप्य का घरीर नवत्सर हैं। 
'डदू या जाजदनिनद्‌ ब्रह्मणा वल्मगृहत्तमो व्यचक्षयत्‌ त्व.। (ऋ." २-२४-३ ) 


जद 
5 


बेद-रहस्य 


है कि वह कुआ वलपूर्वक तोडा जाकर (यमोजसातृणत्‌) खुल जाता है, जिस 
! के मुह पर चट्टान पडी हुई हैँ और जिसकी घाराए शहद की, मधु की, सोम के 
माधुर्य की है, (अद्मास्यम्‌ अवत मधुवारम! २-२४-८)। चट्टान से इका 
हुआ, यह शहद का कुआ अवश्य वह आनन्द हूँ या दिव्य मोक्षसुय् है, जो आनन्द- 
मय अत्युच्च त्रिगुणित लोक में रहता है, जो त्रिगुणित लोक पीराणिक मसप्रदाय 
। के सत्य, तपसू और जन-लोक हे जो कि सतू, चितृ-ठतयस्‌ और आनन्द इन तीन 
उच्चतम तत्त्वों पर आश्षित हैं। इन तीन के अधोभाग में चौथा वेद का स्व ' 
और उपनिषद्‌ और पुराणों का मह हैँ, जो सत्य का लोक है*। इन चारो से 
मिलकर चतुर्गुणित चौथा लोक वनता है, (तुरीय, नीचे के तोन छोको वी अवेक्षा 
से भी चौथा )। ऋग्वेद मे इन चार का वर्णन इस रूप में आया हैं कि ये चार 
अत्युच्च तथा गुद्य स्थान हे और उच्चतर चार नदियो' के आदिखोत हूँ। तो 
भी यह ऊपर का चतुर्गुणित छोक कही-कही दो मे विभकत हुआ प्रतीत होता हैं, 
स्व ' जिसका अधोभाग हैँ और मय ' या दिव्य मोक्षसुख शिसर है, जिससे कि 
आरोहण करते हुए आत्मा के पाच लोक या जन्म (दो ये और तीन निम्नतर) 
हो जाते हें। अन्य तीन नदिया सत्ता की तीन निम्नतर शक्तिया है, जिनमे 
कि तीन निम्न लोको के तत्त्व निर्मित होते हैं। 
इस रहस्यमय झहद के कृए को वे सब पीते है जो 'स्व ' को देखने में समर्थ 
| होते हे और वे इसके लहराते हुए माधुर्य के स्रोत को खोलकर एक साथ कई 
| घाराओ मेँ प्रवाहित कर देते हे - 





*उपनिषद्‌ तथा पुराणों मे स्व और आ ो” में कोई फर्क नहीं किया गया है। 
इसलिये यह आवश्यक हुआ कि सत्य के लोक' के लिये एक चौथा नाम ढूढा जाय 
और यह 'मह मिल गया है, जिसके विषय में तैत्तिरीय उपनिषद्‌ में यह कहा 
हैं कि महाचमस्य ने इसे चौथी व्याहृति के रूप में जाना था, जब कि शेष तीन 
व्याहृतिया थी, स्व, भुव और भू अर्थात्‌ वेद के थौ, अन्तरिक्ष और पृथिवी । 
(देखो, तै० ५-१-भूभृंष सुवरिति वा एतास्तित्रो व्याहृतय ॥ तासामु ह 
समता चतुर्थों महाचमस्य प्रवेदयते | मह इति।) 
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है), विना ही प्रयत्न के एक (लोक) दूसरे मे चला जाता है, और ये ही है जिन- 
को कि ब्रह्मणस्पति ने ज्ञान के लिये ज्यक्त किया हूँ ।' ये चार (या दो) सनातन 
छोक हे जो 'गृहा' में छिपे हुए है, सत्ता के वे गुह्य, अनभिव्यवत या पराचेतन अण 
है जो यद्यपि अपने-आपमें सत्ता की सनातन रूप से विद्यमान अवस्शाए (सना 
भुवता) हे पर हमारे लिये वे असत्‌ हे और भविष्य मे है, उन्हें सद्रूप में छाया 
जाना है या रचा जाता हैं। इसलिये वेद मे स्व के लिये कही तो यह कहा हैँ 
' कि उसे दृश्य किया गया (जैसे यहा, व्यचक्षयत्‌ स्व ) या टढ लिया गया और 
हस्तेगते कर लिया गया (अविदत्‌, असनत्‌), और कही यह कहा है कि उसे 
रचा गया (भू, )। रे 
ऋषि कहता है कि ये गुह्म सनातन लोक समय की गति के द्वारा, महीनों 
और वर्षो हारा, हमारे लिये बन्द पडे हे, इसलिये स्वभावत हमे ध्रण्य की गति 
द्वारा ही इन्हे अपने अन्दर खोज लेना है, प्रकाशित करना है, जीतना है, रचना 
,है। फिर भी, एक अर्थ मे, समय के विरोध मे_ जाकर। एक आन्तरिक या 
आध्यात्मिक समय में होनेवाला यह विकास, मुझे लगता है, वही हैँ जिसे यज्िय 
वर्ष के और दस महीने के प्रतीक से प्रकट किया गया है, जो वर्ष और महीने कि 
उससे पहले विताने होते हें जव कि आत्मा का प्रकाशक मन्त्र (ब्रह्म) सात-सिरो- 
वाले उस स्वविजयी विचार को दूढ लेने योग्य होता है, जो अन्त मे चलकर हमें 
वुत्र और पणियों वी सब क्षतियों से पार कर देता है। 

- नदियों और लोको का सम्बन्ध हमे १६२ में स्पष्ट रूप से मिलता है, जहा 
कि इन्द्र के विषय में यह वर्णन आया है कि वह नवग्वाओ की सहायता से पर्दंत को 
तोडता है और दशग्वाओ की सहायता से वल का भेदत करता* है। अगरिरस 
ऋषियो से स्तुति किया गया इन्द्र उषा, सूर्य और गौओ के द्वारा अन्धकार को खोल 
देता है, वह पार्थिव पर्वत की ऊपर की चौरस भूमि को फैलाकर विस्तृत कर देता 


विश जा वी 


ओर अधिक प्रवल ही होता है। 
*स सुष्दुभा स स्तुभा स्प्त विप्रै. स्वरेणाद्वि स्वर्यों नवग्वे । 
सरण्युभि फलिगमित्र शक्त दल रवेण दरयो दशग्वे ॥ (११६२४) 


र्‌ढर 


सात-सिरोवाठा विचार, स्व॒ और दश्मग्वा ऋषि 


है और दी के उच्चतर लोक को थाम छेता है। क्योंकि चेतना के उच्चन 
स्तरो को खोल देने का परिणाम होता है भौतिक स्तर के व्स्तिर का वढ्न 
ओर मानसिक स्तर की उच्छता का और ऊचा होना। ऋषि नोथा आः 
कहता है, 'यह सचमुच उसका सबसे अधिक महान्‌ कार्य है, उस कर्ता का सुन्दरतः 
कर्म है (दस्मस्थ चास्तममस्ति दस ) कि चार उच्चतर नदिया मथु की घार्मा 
वहाती हुई कुटिलता के दो छोको को पोषण देती है।” 
'जबहवरे पदुपरा अपिन्यत्‌ मध्दर्णतो नद्यतचतरू । (१-६२-५) 

यह फिर वही मधु की घाराओचाला कुआ जा गया जो अपनी अनेक वाराओ व 
एक साथ नीचे प्रवाहित करता है, जो घाराए दिव्य सत्ता, दिव्य चेननाशक्िति 
दिव्य कानस्द, दिव्य सत्य की वे चार उच्चतर ददिया है जो अपने माधुर्य के प्रवा 
के साथ मन और घरीर के दो छोको के अन्दर उत्तरकर उन्हें पालती-पोसती हैँ 
वे दो लछाक, थे रोदसी, साधारणत कुठिलता के अर्थात्‌ अनृत के कोफ ह-कऋत्त र 
भत्य सरल है और बनृत या बनत्य कुटिल है-क्योकि वे लोक अदिव्य घक्तियों, 
वृत्रो तया पणियो, अन्धचकार तथा विनक्नतता के पुत्रो से होनेवाली क्षतियों के न्विये 
खले होते है। ऋषि आगे चलकर अयास्य के उस कर्म के परिणाम को बताता 
हैं, जो कि पथ्चिवी ऑन दी के सत्य सनातन तथा एकीमूत रूप को खोलकर प्रकट 
कर देना हैं। “जवास्य ने अपने स्तुतिमत्रों स सवातन और एक घोमले में रहने- 
वाले दो को खोलकर उनके द्विविध रूपो (दिव्य तथा मानवीय ?) में प्रकद 
कर दिया, प्रुर्ण रूप से कार्यसिद्धि करते हुए उसने पुथिवी जौर दो को (व्यक्त 
हुए पराचेतन के, परम सुह्यम्‌ के) सर्वोच्च व्योम में थाम लिया, जैसे भोगी अपनी « 
दो पत्तियों को ।” ब्त्मिक जीवन के रवातन जाह्लाद में भरकर जात्मा का ! 


अयनी दिव्य लल्‍प में परिणत हुई मानसिक तथा चारीरिक सत्ता में रस लेने 


जज ला 





“गुणानों अद्धिरोभिदेस्प विशठुदना चूर्येण गोमिरन्ध ! 

; वि भूम्या अप्रयय इच्ध साहू दियो रज उयरमस्दभाय.। (शरण) 
*ट्विता वि बढ़ें सनजा सबोडे बपास्यः स्तवमानेनिर्क 
भगो न सेले परमे व्योमन्नधारसठ्रोदसी सुदंसा ॥ (१॥६२॥७) 
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का इससे अधिक स्पष्ट और सुन्दर आलकारिक वर्णन नहीं हो सकता था। 

ये विचार और इसमे आये कई वाक्याण बिल्कुठ वैसे ही है जो गृत्समद के सुबत 

मे "आते हैं। नोवा रात्रि और उषा के, काली भौतिक चेतना तथा चमकीली 
मानसिक चेतना के सबब में कहता है कि वे फिर नवीन रूप में जन्म लेकर 
(पुनरंवा) द्यौ और पृथिवी के इधर-उधर अपनी स्वकीय गतियों से एक-दूसरे 
के अन्दर चली जाती है, स्वेभिरेव.. « चरतो अन्यान्या, सनातन मित्रता में 
आवद्ध होकर जिस मित्रता को उनका पुत्र उच्च कार्य सिद्धि द्वारा करता हैं और 
वह उन्हे इस प्रकार थामता हैं। सनेमि सख्य स्वपस्यमान सुनुर्दाधार शवसा 
सुदसा १९१ नोथा के सुकत की ही तरह मृत्ममद के सूकत में भी अग्रिरस 
' सत्य की प्राप्ति के द्वारा और असत्य के अनुसधान द्वारा स्व” को अधिगस करते 
है,-उस सत्य को अधिगत करते हूँ जहा से वे मूलत आये हे और जो सभी दिव्य 
पुरुषो' का स्वकीय घर है। वे जो लक्ष्य की ओर अग्रसर होते हे और 
पणियो की निधि को पा लेते हूँ, उस परम निधि को जो गुहा में छिपी पडी थी, 
वे ज्ञान को अपने अन्दर रखते हुए और अनूतो को देखते हुए फिर उठकर वहा चने 
जाते है जहा से वे आये थे और उस लोक में प्रविष्ट हो जाते है। सत्य से युक्त, 
असत्यों पर दृष्टि डालते हुए, वे द्रष्टा फिर उठकर महान्‌ पथ में आ जाते है-* 
महस्पथ , सत्य का पथ या महान विस्तृत लोक जो कि उपनिषदों का मह ' है। 
अव हम वेद के इस रूपक की गुत्थी को सुलझाना आरम्भ करते है। बृहस्पति 

हँ सात किरणोवाला विचारक सप्तगु ', सप्तरश्मि ', वह सात चेहरो या सात 
मुखोवाला अगिरस है, जो अनेक रूपो में पैदा 6आ है सप्तास्य तुविजात ', नौ 
किरणोवाला है, दस किरणोवाला है। सात मुख सात अगिरस है, जो उस दिव्य 


सनादू दिव परि भूमा विरूपे पुनर्भेवा युवती स्वेभिरेवे । 

कृष्णेभिरक्तोषा रुशद्भिवेपुिरा चरतो अन्यात्या॥ (१६२।८) 
अभिनक्षन्तों अभि ये तमानशुर्निधि पणीना परम गृहा हितम्‌। 

ते विद्वास प्रतिचक्ष्यानृता पुनर्यत उ आत्यन्‌ तडुदीयुराविज्ञम्‌ ॥ 

ऋतावान प्रतिचक्ष्यानृता पुनरात आतस्थु फवयो सहस्पथ । ( २२४।६-७ ) 


र्४ड४ड 
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शब्द (ब्रह्म) को दुहराते है जो कि सत्य के स्थान से, स्व” से आता हैं और वृह- 
स्पति जिस शब्द का स्वामी है, (ब्रह्मणस्पति )। साथ ही प्रत्येक मुख बृहस्पति 
की सात किरणों में से एक-एक का सूचक हूँ, इसलिये वे सात द्र॒ष्टा, सप्त विप्रा *, 
सप्त ऋषय ' हूँ, जो ज्ञान की इन सात किरणों को पृथक्‌ पृथक शरीरधारी वना 
देते हैं। फिर ये सात किरणें सूर्य के सात चमकीले घोडे, 'सप्त हरित ' है और 
इनके आपस में मिलकर पूरा-पयूरा एक हो जाने से अयास्य का सात-सिरोवाला 
विचार वन जाता है, जिसके द्वारा खोया हुआ सूर्य फिर से प्राप्त होता है। फिर 
'चह विचार सात नदियों में, सत्ता के (दिव्य और मानव) सात तत्त्वों मे स्थापित 
किया जाता हैँ, जिनकी कि समष्टि (जोड ) परिपूर्ण आत्मिक सत्ता का आधार बनती 
हूँ। यंदिं हम अपनी सत्ता की इत सात नदियो को जीत लेते हं (जन्हें वृत्र ने रोक 
रखा है और इन सात किरणो को जीत लेते हे जिन्हें वलू ने रोका हुआ है, अपनी 
उस पूर्ण दिव्य चेतना .को.म्रधिगत कर लेते हे जो सत्य के स्वतन्त्र अवतरण के 
द्वारों सारे अनृत से मुक्त हो गयी है, तो इससे 'स्व्‌' का लोक सुरक्षित रूप से हमारे 
अधिकार में हो जाता हैँ और हमारी मानसिक तथा भौतिक, सत्ता हमारे दिव्य 
तत्त्वो के अन्त प्रवाह द्वारा अन्युकार, असत्य व॒ मृत्यु से ऊपर उठकर दिव्य सत्ता में 
परिणत हो जाती हैँ और हमें उससे मिलनेवाला आनन्द उपलब्ध हो जाता है| यह 
विजय ऊध्वंयात्रा के वारह काल-विभागो में समाप्त होती है, इन बारह काल- 
विभागों का प्रतिनिधित्व करनेवाले यज्ञिय वर्ष के बारह महीने हे, यह एक एक 
काल-विभाग एक के बाद एक सत्य की अधिकाधिक वृहत्‌ उपा को लाता हुआ 
आता हैँ, तवतक जबतक कि दसवे में पहुचकर विजय सुरक्षित तौर से नही हो 
जाती। नौ किरणो का और दस किरणो का बिलकुल ठीक-ठीक अभिप्राय 
क्या हो सकता है, यह अपेक्षाकृत अधिक कठिन प्रश्न हैं और अबतक हम इस स्थिति 
में नहीं हैं कि इसे हल कर सके, पर अभी तक जो प्रकाश हमें मिल चुका हैं, वह 
भी ऋग्वेद के इस सपूर्ण रूपक के प्रधान भाग को प्रकाशित कर देने के लिये 
पर्याप्त है । 

बेद के प्रतीकवाद का आधार यह है कि मनुष्य का जीवन एक यज्ञ हैं, एक यात्रा 
है, एक युद्धक्षेत्र है। प्राचीन रहस्यवादी अपने सुक्‍तो का विषय मनुप्य के आध्या- 
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 त्मिक जीवन को बनाते थे, पर उनके अपने लिये ये मूर्त रूप में आ जाये और 
जो अपात्र है उनसे इनका रहस्य छिपा रहे इन दोनो उद्देश्यों से वे इसे कवितामय 
अलकार में चित्रित करते थे और उन अलकारो को वे अपने युग के वाह्य जीवन 
में से लिया करते ये। वह जीवन मुयतया पशुपाऊकों और कृपको का जीवन 
था, क्योंकि उस समय का जनसमुदाय युद्धों के कारण गौर जातियों के एक स्थान 
से उठकर अपने राजाओ के नीचे दूसरे स्थान पर जाते रहने के कारण बदलता 
रहता था। और इस सारी किया में यज्ञ के द्वारा देवताओं की पूजा सबसे 
अधिक गभीर और उज्ज्वल वस्तु हो गयी थी, शेप सच क्रियाए इसी में आकर 
इकट्ठी हो गयी थी। क्योकि यज्ञ के द्वारा वर्षा होती थी जिससे भूमि उपजाऊ 
बतती थी, यज्ञ द्वारा पशुओं के रेवड भौर घोडे मिलते ये जिनका होना भान्तिकाल 
में और युद्ध मे आवश्यक था, सोना मिलता था, भूमि (क्षेत्र) मिलती थी, नौकर- 
चाकर मिलते थे, बीर योद्धा छोग मिलते थे जो महत्ता और प्रभुता को कायम 
करते थे, रण मे विजय मिलती थी, स्थल-्यात्रा और जलू-झयात्रा मे सुरक्षा मिलती 
थी, जो यात्रा उस जमाने में वडी मुदिकल और खतरनाक होती थी, क्योकि आवा- 
शमन के साथन बहुत कम थे और अन्तर्जातीय सगठन बडा ढीला था। उस 
बाह्य जीवन के सारे मुख्य-मुय्य रूपो को जो उन्हे अपने चारो ओर दिखायी 
देते थे रहस्यवादी कवियों ने ले लिया और उन्हे आन्तरिक जीवन के सार्थक अल- 
कारों में परिणत कर दिया । मनुष्य के जीवन को इस रूप में रखा गया है कि 
वह देवो के प्रति एक यज्ञ है, या इस रूप में कहा गया है कि वह एक यात्रा है और 
हे यात्रा को कही खतरनाक जलो को पार करने के अलकार से प्रकट किया 
गया है और कही इस रूप से कि वह जीवन की पहाडी के 'एक स्तर से दूसरे स्तर 
पर आरोहण करना है, और इस मनुष्य-जीवन को तीसरे इस तरह प्रकट किया 
गया हैँ कि वह शज्रु-राष्ट्रो के विरुद्ध एक सग्राम है। पर इन तीनो अलकारो 
को जुदा-जुदा नही रखा गया है। यज्ञ भी एक यात्रा है, सचमुच यज्ञ को स्वय 
इस रूप में वणित किया गया है कि वह दिव्य लक्ष्य की ओर चलना है, यात्रा करना 
है, इस यात्रा और इस यज्ञ दोनों को लूगातार यह कहा गया है कि ये अधकार- 
-ती शक्तियों के विरद्ध एक संग्राम है।, 
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अगिरसो के कथानक मे वैदिक रूपक के ये तीनो प्रधान रूप आए गये हैं और 
आकर इकटदठे जुड गये हें। अगिरस 'प्रकाश' के यात्री है। नक्षन्त और 
अभिनक्षन्त ' ये दोनो उनकी विशेष स्वाभाविक क्रिया को वर्णन करने के लिये 
प्रयक्त किये गये है । वे वो है जो लक्ष्य की ओर यात्रा करते हे और सर्वोच्च लक्ष्य 
को पा लेते है - 

अभिनक्षन्तो अभि ये तमानशुनिधि परमम्‌॥ (२२४६) 

उनकी क्रिया का इसलिये आवाहन किया गया है कि वे मनुष्य के जीवन को 
उसके लक्ष्य की ओर और अधिक*आगें ले चले - 

सहस्नसादे प्र तिरन्‍त आयु ॥ (३५३७) 

पर यह यात्रा भी, यदि मुस्यत यह एक खोज है, छिपे हुए प्रकाश की खोज है, 
तो अधकार की जक्तियों के विरोध के द्वारा एक साहस-कार्य और एक सग्राम 
वन जाती है। अगिरस्‌ उस सग्राम के वीर और योद्धा हैँ, गोषु योवा.। 
इन्द्र उनके साथ प्रयाण करता है, उनके इस रूप में कि वे पथ के यात्री हे 'सरण्पु- 
भि*, इस रूप में कि वे सखा हे 'सखिनि ', इस रूप में कि वे द्रष्टा हे और पवित्र 
गान के गायक है ऋऋष्मिभि ', कविभि *, पर साथ ही इस रूप में कि वे सग्राम के 
योद्धा हे 'सत्दभ्ि '। जब इन अगिरसो के वारे में कुछ कहना होता है तो इन्हे 
प्राय नृ' या वीर नाम से याद किया जाता है, जैसे इन्द्र के लिये कहा है कि 
उसने जगमगाती हुई गौओो को अस्माकेमि नृभि!, “हमारे नरो के द्वारा” जीता । 
उनकी सहायता से शक्तिशाली वनकर इन्द्र यात्रा मे विजय पाता है और लक्ष्य 
तक पहुचता है, नक्षवुदार्भ ततुरिझ! ॥ पर यह यात्रा या प्रयाण उस मार्ग पर 
होता हूँ जिस मार्ग को स्वर्ग की कुतिया सरमा ने खोजकर पाया हैँ, जो सत्य का 
मार्ग है, “ऋतस्य पनन्‍्या ” जो वह महान्‌ पथ, महस्पथ ' है जो सत्य के लोलो की 
ओर ले जाता है। अर्थात्‌ साथ ही यह यात्रा यज्ञिय यात्रा है, क्योकि उस यात्रा 
की मजिले वेसी ही हे जैसी नवग्वाओं के यज्ञ के कालविभाग हे, और 
यह यात्रा यज्ञ की तरह ही सोमरस तथा पवित्र शब्द की शक्ति से सपन्न 
होती है। 

शवित, विजय और सिद्धि के छिये साधत-रूप से सोम-रस का पान करना वेद 
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के व्यापक अलकारो में से एक हैं। इन्द्र और अश्विन अव्वल दर्जे के सोमपायी 
है, पर वैसे सभी देवता इसके अमरत्व प्रदान करनेवाले घूट में हिस्सा लेते है । 
अगिरस भी सोम की शक्ति में भरकर विजयी होते हे । सरमा पणियों को भय 
दिखाती हैं कि देखो, अयास्य और नवग्वा अगिरस अपने सोम-जनित आनन्द की 
तीक्षण तीव्रता से युक्त होकर आयेंगे - 

एह गमन्नूषष सोमशिता अयास्थो अद्धिरसो नवग्वा । (१०।१०८।॥८) 

यह वह महती शक्ति है जिससे मनुष्यों में स॒त्य के मार्ग का अनुसरण करने 
का वल आ जाता है। “सोम के उस आनद को हम चाहते है जिससे, ओ इन्द्र ! 
तूने स्व ' की शक्ति को (या स्व की आत्मा को, स्वर्णरम्‌) समृद्ध किया है, दस 
किरणोवाले और ज्ञान का प्रकाश देनेवाले (दशग्व वेपयन्तम्‌ू) उस आनद को 
जिससे तूने समुद्र को पोषित किया है, उस सोम के मद को जिसके द्वारा तू महान्‌ 
जलो (सात नदियो) को रथो की तरह आगे हाककर समुद्र में पहुचा देता है-उसे 
हम चाहते है, इसलिये कि हम सत्य के मार्म पर यात्रा कर सके ।/* पन्‍्यामृतस्प 
यातवे तमीमहे । यह सोम की शक्ति में आकर ही होता है कि पहाडी दृटकर 
खुल जाती है, अधकार के पुत्र पराजित हो जाते हैं। यह सोम-रस वह माधुय 
है जो ऊपर के गुह्य लोक की धाराओ में से वहकर आता है, यह वह है जो मात 
नदियो में प्रवाहित होता है, यह वह है जिसके साथ होने पर घृत, रहस्यमय यज्ञ 
का घी, सहज प्रेरणा वन जाता है, यह वह मघुमय लहर है जो जीवन-समुद्र से 
उठती है। ऐसे अलकारो का केवल एक ही अर्थ हो सकता हैं, यह (सोम) 
दिव्य आनद है, जो सारी सत्ता में छिपा हुआ है, जो यदि एक बार अभिव्यक्त हो 
जाय, तो यह जीवन की सव ऊची, उत्कृष्ट क्रियाओ को सहारा देता रहता है और 
यह वह शक्ति है जो अत में मर्त्य को अमर कर देती हैं, यह “अमृतम्‌' है, देवों का 
अमृत है। 

पर वह वस्तु जो अगिरसो के पास रहती है मुख्यत शब्द है, उनका द्रष्टा 


#येना दहाग्वसध्गु वेपयन्त स्वर्णरम्‌ । येना समुद्रमाविथा तमोमहे ॥ 
येन सिन्धु महीरपो रथाँ इंव प्रचोदय । पन्‍्यामृतस्य यातवे तमीमहे॥ (८॥१२-२,३। ) 
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(ऋषि) होना उनका सबसे अधिक विशिष्ट स्वरूप है। वे हे-ब्राह्मणासः 
'पितर सोम्यास'. ऋतावृुध. (६ ७५-१०) 

अर्थात्‌ वे पितर हे जो सोम से भरपूर हैँ और जिनके पास शब्द हैं और इसी 
कारण जो सत्य को वढानेवाले है। इन्द्र उन्हें (अग्रिरसो को) मार्ग पर प्रेरित 
करने की इच्छा रखता हुआ उनके गाकर व्यक्त किये गये विचारो के साथ अपने- 
आपको जोडता है और उनकी आत्मा के जब्दो को पूर्णता व शवित देता है - 

सो अगिरसामचथा जुजृष्धान्‌ ब्रह्म तृतोदिन्द्रो गातुमिष्णन ।((२२० ५) 

जब इन्द्र अगिरसो की सहायता से ज्योति में और विचार की शक्ति में समृद्ध 
हो जाता हैं तभी वह अपनी विजय-यात्रा को पूर्ण कर पाता है और पवेत पर 
'स्थित अपने लक्ष्य तक पहुच पाता है, उसमे हमारे पूर्व पितर, सात द्वष्टा, नव- 
ब्वा, अपनी समृद्धि को बढाते हे, उसे बढाते हे जो अपने प्रयाण में विजयी होने- 
वाला है, जो विघ्न-चाधाओ को तोडफोडकर (अपने लक्ष्य तक) तैर जाता हैं, 
पर्वत पर खडा हुआ है, जिसकी वाणी अहिसित है, जो अपने विचारों से सबसे 
अधिक ज्योतिष्मान्‌ और बलवान है ।' 

तमु न॒पूर्वे पितरो नवग्वा सप्त विप्रासों अभि वाजयन्त । 

नक्षद्वभ ततुरि पर्वेतेष्ठामद्रोधवाच मतिभि शबविष्ठम्‌ ॥ ६२२२ ॥ 

यह “ऋक्‌' के, प्रकाश के मन्त्र के गान से होता है कि वे हमारी सत्ता की गुहा 
में छिपी हुई सौर ज्योतियों को पा लेते हे, अचेन्तो गा अविदन्‌ । यह, 
स्तु्मा से, सात द्रप्टाओ के मन्‍्त्रों के आधारमूत्त छन्द से, नवग्वाओं के कम्ण्द 
करते हुए स्वर से होता है कि इन्द्र स्व ' की शक्ति से परिपूर्ण हो जाता है, स्व- 
रेण स्वर्य ”' और दशग्वाओो की आवाज से, 'रव' से होता हैं कि वह वबलरू के 
टुकटे-टुकडे कर डालता है (१-६२-४) क्योकि यह 'रव” उच्चतर लोक की 
जवाज है, वह वज्ज-निर्धोष है जो इन्द्र की विद्यत्प्भा में होता हैं, अगिरसो की 
जो अपने मार्ग पर प्रगति हैं वह इस लछोको के “रव' की अग्रगामिनी होती है । 

प्र बह्माणो अद्धिरसो नक्षत प्र ऋन्‍्दनुतेभन्यस्प वेतु+4 (७४२१) 

वृहस्पति की आवाज दयौ की गर्जना है जो बृहस्पति वह अगिरस है जो सूर्य 
को, उपा को, गी को और शब्द के प्रकाश को खोज छेता है, 'वृहस्पतिग्पस 
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सुर्य गामक विवेद स्तनयज्निव द्यो ।' यह सत्य-मत्र का, उस सत्य विचार का 
जो कि सत्य के छउन्द में प्रकट होता है, परिणाम है कि छिपी हुई ज्योति मिल 
जाती है और उणा का जन्म हो जाता हैं, 

गूछह ज्योति पितरों अन्यविदन्‌ सत्यमत्रा अजनयन्रुपासम्‌॥। (७॥७६।४) 

क्योकि वे अगिरस हे जो यथातथ वचन बोलते है, इत्या बददसिः 
अगिरोधि । (६१८५) 

जो ऋक के स्वामी है, जो पूर्ण रूप से अपने विचारो को रखते हैं, 

स्वाघीभिक्रक्वभि । (६॥३२॥२) 

“वे च्ची के पुत्र हे, जक्तिणाली देव के वीर सिपाही है, जो सत्य कथन करते हैं 

। और सरलता कां विचार करते हैं और इस कारण जो इस योग्य है कि जग- 
मगाते हुए ज्ञान के स्थान को धारण कर सके और यज्ञ के अत्युक्षय धाम को मनो- 
' गत कर सके”, 

ऋत शरून्त ऋजु दीध्याना दिवस्युत्नासों मतुरस्य बीरा । 

विप्न पदमड्िरसो दधाना यज्ञस्य घाम प्रथम मनन्‍त॥ (१०-६७-२) 

यह असभव है कि ये सब इस प्रकार के वर्णन केवल यही अर्थ देनेवाले हो कि 
कुछ आर्य ऋषियों ने एक देवता और उसके कुत्ते का अनुसरण करके गुफा में 
रहनेवाले द्राविडियो से चुरायी हुई गोए फिर प्राप्त कर ली या रानि के अध- 
कार के बाद उषा का फिर उदय हो गया। उत्तरी ध्रुव की उपा की अद्भुत- 
ताए भी स्वय इनका कुछ स्पप्टीकरण देने में सर्वेधा जपर्याप्त हे। इन अल्- 
और असत्य पर विजय पा छेना आदि का जो विचार हे-जो विचार कि हमें इन 
सूक्‍्तो मे सर्वत्र मिलता है और जिसपर इन सूकक्‍तो में लगातार जोर दिया गया 
है-उसका स्पष्टीकरण इस तरह किसी प्रकार भी नहीं किया जा सकता है। 

केवल वह ही कल्पना है जिसे कि हम प्रतिपादित कर रहे हे जो इस बहुविध 
रूपक को खोल सकती है, इसमें एकता स्थापित कर सकती है और यह जो एक 
असंगतियो का मिश्रण-सा दिखायी देता है उसमें आसानी से दीख जानेवाली 
स्पष्टता और संगति को छा सकती है और यह एक ऐसी कल्पना हैं जो कही 
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बाहर से नही लायी गयी है वल्कि स्वय मन्त्रों की ही भाषा तथा निर्देशों से सीची 
निकलती है। सचमृच, यदि एक वार हम केद्रभूत विचार को पकड ले औौर 
वैदिक ऋषियों की मनोवृत्ति तथा उनके प्रतीकवाद के नियम को समझ ले तो 
कोई भी असगति और अव्यवस्था शेष नही रहती । वेद में प्रतीको की एक 
नियत पद्धति है जिसमे कि, सिवाय वाद के कुछ-एक सुक्तो के, कही कोई महत्त्व- 
पूर्ण फेरफार होना सभव नही हुआ है और जिसके प्रकाश मे वेद का आन्तरिक 
अभिप्राय सब जगह अपने-आपको इस तरह तुरत प्रकट कर देता है मानो वह 
इसके लिये तैयार ही हो। अवश्य ही वेद में भी ग्रतीको के परस्पर मिलाने 
में, जोडने में कुछ सीमित स्वतत्रता है, जैसे कि किसी भी नियत कवितामय 
रूपक में होती है,-उदाहरण के लिये जैसे वैष्णवों की घाभिक कविताए है, पर 
इसके पीछे जो सारभूत विचार है वह सदा स्थिर तथा सगत है और परिवर्तित 
नही होता हैं।.._* 


उप्तीसवा अध्याय 
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अगिरस ऋषियो की ये विशेपताए प्रथम दृष्टि में यह दर्शाती प्रतीत होती हे 
कि अगिरस वैदिक सप्रदाय म॑ अर्द्ध-देवताओं वी एक श्रेणी है, अपने वाह्म रूप मे 
वे प्रफाश और वाणी और ज्वाला के सजीव शरीरधारी रूप है या यह कहना 
चाहिये कि उनके व्यक्तित्व हे पर अपने आचन्तरिक रूप में वे सत्य की शक्तिया है 
जो कि युद्धों में देवताओं की सहायता करती हू । किंतु दिव्य द्रष्टा के तौर पर 
भी, यौ के पुत्र और देव के वीर योद्धा के तौर पर भी, ये ऋषि अभीप्सायुक्त 
मानवता को सूचित करते हे। यह सच है कि मौलिक रूप मे वे देवो के पुत्र है, 
दिवपुत्रा ', अग्नि के कुमार हे, अनेक रूपो में पैदा हुए बृहस्पति के रूप हे और सत्य 
के लोक के प्रति अपने आरोहण में उनका इस प्रकार वर्णन किया गया है कि वे 
फिर से उस स्थान पर आरोहण कर पहुच जाते है जहा से कि वे आये थे, पर अपने 
इन स्वरूपो तक में वे बडी अच्छी प्रकार उस मानवीय आत्मा के द्योतक हो सकते 
है जो स्वय उस छोक से अवरोहण करके नीचे आया हैँ और अब पुन उसे आरोहण 
करके वहा पहुचना है, क्योकि अपने उद्गम में यह एक मानसिक सत्ता हैं, अमरता 
का पुत्र हैँ (अमृत्तस्य पुत्र ), द्योका कुमार हूँ जो थौमे पैदा हुआ हैँ और मर्त्ये केवल 
उन शरीरो में है जिनको यह धारण करता हैँ। और यज्ञ मे अगिरस्‌ ऋषियों 
का भाग मानवीय भाग है, शब्द को पाना, देवो के प्रति आत्मा की सूक्ति का 
गायन करना, प्रार्थना के द्वारा, पवित्र भोजन तथा सोमरस द्वारा दिव्य शक्ति- 
यो को स्थिर करना और बढाना, अपनी सहायता से दिव्य उषा को जन्म देना, 
* पूर्ण रूप से जगमगाते हुए सत्य के प्रकाशमय, रूपो को जीतना और आरो- 
ह हण करके इसके रहस्य तक, सुदूरवर्ती तथा उच्च स्थान पर स्थित घर तक 
'पहुचना । 


५२ 


मानव पितर 


यज्ञ के इस कार्य मे वे द्विविव स्प में प्रकट होते है, एक तो दिव्य अगिरम्‌, 
ऋषयो दिव्या ', जो कि देवों के समान किन्‍्ही अध्यात्मशक्तियों तथा क्रियाओं 
के प्रतीक हे और उनका अधिप्ठातृत्व करते है, और दूसरे मानव पितर, पितरो 
मनुष्या ', जो कि ऋभुओ के समान मानवग्नाणियों के रूप में भी वर्णित किये गये 
हैं या कम-से-कम इस रूप में कि वे मानवीय शक्तिया है जिन्होंने अपने कार्य से 
अमरता को जीता है, लक्ष्य को प्राप्म किया है और उनका इसलिये आवाहन किया 
गया हैं कि वे उसी दिव्यप्राप्ति में वाद में आनेवाली मरत्यं जाति की सहायता करे । 
दशम मण्डल के बाद के यम-सूक्‍तो में तो ऋभुओं और अथदेंणों के साथ अगिरसो 
को भी वहिंपद' कहा गया है और यह कहा गया है कि वे यज्ञ मे अपने निजी विशेष 
भाग को ग्रहण करते है, पर इसके अतिरिक्त अवशिष्ट वेद में भी यह पाय। जाता 
हैं कि एक अपेक्षाकृत कम निश्चित पर अधिक व्यापक और अधिक अभिप्रायपूर्ण 
अलकार में उनका आवाहन किया ययाइ यह महान्‌ मानवीय यात्रा है जिसके 
लिये कि उनका आवाहन किया गया हु, क्योकि यह मृत्यु से अमरता की ओर, 
अनृत मे सत्य की ओर मानवीय यात्रा ही है जिसे कि इन पूवे पुरुषों ने पूर्ण किया 
है और अपने वद्षजों के लिये मार्ग खोल दिया हूँ । 

उनके कार्य के इस स्वरूप को हम ७-४२ तथा ७-०२ में पाते हे। वसिष्ठ 
के इन दो सूक्‍तो में से प्रथम में ठीक इसी महान्‌ यात्रा के लिये, अध्वरयज्ञ” के 


'यहा यह ध्यान देने योग्य है कि पुराण विशेष तौर से पितरो की दो श्रेणि- 
यो के बीच में भेद करते हे, एक तो दिव्य पितर है जो कि देवताओं की एक श्रेणी 
है, दूसरे हू मानव पुरखा, इन दोनोंके लिये ही पिण्डदान किया जाता हैं। 
पुराणों ने स्पष्ट ही इस विषय में केवल प्रारभिक वेदिक परम्परा को ही जारी 
रखा हैं। 

सायण अब्वर यज्ञ' का अर्य करता है अहिसित यज्ञ', पर अहिंसिन यह 
कभी भी यज्ञ के लिये पर्यायरूप में प्रयुक्त हुआ नहीं हो सकता। “अध्वर' 
है यात्रा, गमन, इसका सवध अध्वन' से है, जिसकी अर्थ मार्ग या यात्रा है, यह 
अध्‌' धातु से वना है जो घातु इस समय लुप्त हो चुकी है, जिसका मर्थ था चलना, 
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लिये देवो वा आवाहन क्या गया है। अध्वर य्ञा वह यत्त 
दिव्यताओं के घर की ओर यात्रा करता हू या जो उस घर तक पहुचने 
एक यात्रारूप है और साथ ही जो एक युद्ध है, क्योकि यह वर्णन आता है कि हे 
अग्ते | तेरे लिये यात्रामर्ग सुगम हैँ और सनातन काल से वह तुझे ज्ञात है। 
सोम-सवन में तू अपनी उन रोहित (या ज्ीघछ्रगामी ) घोडियो को जोत जिनपर 
चीर सवार हुआ-हआ है । स्थित हआ-हुजा में दिव्य जन्मो का आवाहन करता 
हे (ऋचा २९) ।' यह मार्ग कौनसा है ? यह वह मार्भ है जो कि देवताओं के 
घर तथा हमारी पार्थिव मर्त्यता के वीच मे है, जिस मार्ग ये देवता अन्तरिक्ष के 

प्राण-प्रदेशो के, बीच में से टोते हुए नीचे पाथिव यज में उतरकर जाते है और 
जिस मार्ग से यज्ञ तथा यज हारा मनुष्य ऊपर आरोहण करता हुआ देवताओं के 
घर तक पहुचता है । 'अग्नि' अपनी धोडियो को अर्थात्‌ वह जिस दिव्य बल का 
दय्योतक हैं उसकी बहत्प णजक्तियों या विविध रगदवाली ज्वालाओं को जोतता 
है, और वे घोडिया 'वीर' को अर्थात्‌ हमारे अदर की उस सग्रामकारिणी शक्ति 
को वहन करती हे जो कि यात्रा के कार्य को सफलतापूर्वक चलाती हैं। और 
दिव्य जन्म स्वत देव हैँ तथा साथ ही मनुष्य में प्रकट होनेवाली दिव्य जीवन की 
वे अभिवष्यक्तिया हे जो कि वेद में देवत्व करके समझी जाती हे। यहा पर 
अभिशाय यही है, णह वात चौथी ऋचा से स्पष्ट हो जाती है, जब सुख में निवास 
करनेवाल्‍ अतिथि उस वीर के, जो कि (आनन्द मे) समृद्ध हैँ, द्वारो से युक्त घर 
में चेतनापूर्ण ज्ञानवाला हो जाता हैँ, जब अग्नि पूर्णतया सन्नुप्ट हो जाता है और 


हि 7 
ना 
बुर जी 





फंलाना, चौडा होना, घना होना इत्यादि । “अध्वन्‌” और अध्वर' इन दो शब्दों 
का सबंध हमे इससे पता चल जाता है कि 'अध्व' का अर्थ वायु या आकाश हैँ और 
अव्वर' भी इस अर्थ में आता है। ऐसे सदर्भ वेद में अनेको है, जिनमें कि 'अब्वर' 
या अध्वर यज्ञ का सवध यात्रा करने पर्यटन करने, मार्ग पर अग्रसर होने के 
विचार के साथ हैुं। 

* सुगस्ते अग्ने सनवित्तो शध्दय युक्ष्वा सुते हरिदों रोहितशच। 

ये दा सद्मन्नरुषा वीरदाहो हुवे देवाना जन्मानि सत्त ॥ 


स्पष्ट 


मानव पितर 


घर मे स्थिरतापूर्वेक निवास करने लगता है, तव वह उस प्राणी के लिये अभीप्सित 
बर प्रदान करता है, जो कि यात्रा करनेवाल्ग है,” या यह जर्थ हो सकता हैं कि, 
उसकी यात्रा के लिये (इयत्ये)। ८ 

इसलिये यह सूवत परम कल्याण की तरफ यात्रा करने के लिये, दिव्य जन्म के 
लिये, आनन्द के लिये अग्नि का एक आदाहन है । और इसकी प्रारम्मिक ऋचा 
उस यात्रा के लिये जो आवश्यक जर्तें है उनकी प्रार्थना है, अर्थात्‌ इसमें उन बातो 
का उल्लेख है जिनसे कि इस यात्रा-पज्ञ का रुप, अध्वरस्थ पेण ,, वनता हैँ और 
इनमे सर्वप्रथम वस्तु आती है अग्रिरसो की अग्रगामी गति, “आगे आगे अगिरस 
यात्रा करे, जो अगिरस त्रह्म' (शब्द) के प्रोहित है, आकाग की (या आकाशीय 
वस्तु वादल या विजली की) गर्जना आगे आगे जावे, प्रीणयित्री मोौए जागे आगे 
चले जो कि जपने जछो को बरखेरती हे और दो पत्थर, मिलबट्टें- (अपने कार्य मे) 
यात्रामय यज्ञ के रुप को बनाने में-लगाये जायें। जन 

/प्र ब्रह्माणो जगिरसो नक्षन्त, प्र ऋन्दनुनेभत्यस्य वेतु । 

प्र धेवव उद्युत्ो नवन्त, युज्यातामद्री अध्वरस्यथ पेश ॥७-४२-१॥ 

प्रथम दिव्य शब्द से युक्त अगिरस, दूपरे आकाश की गर्जना जो कि ज्योनिष्मान्‌ 
लोक स्व की तथा बच्द में से वद्ननिर्धोाय करके निकलती हुई इसकी विजलियो 
की आवाज है, तीसरे दिव्य जल या सात नदिया जो कि प्रवाहित होने के लिये 
स्व" के अधिपति इन्द्र की उस आकाभीय विद्युत्‌ द्वारा मुक्त की गयी है और चौथे 
दिव्य जले के निकलकर प्रवाहित होने के साय-साथ अमरना को देनेवाले सोम का 
निचोडा जाना, थे चीजे हूँ जो कि अध्वर यज्ञ' के रसप, पे ' वो निर्मित करती 
है। और इसका सामान्य स्वस्प हैं अग्रगामी गति, दिव्य लक्ष्य की ओर सबकी 
प्रगति, जैसा कि यहा सूचित किया गया हैँ गतिवाची तीन क्रिवापद नक्षन्त', 
चितु, नवन्त' हारा और उनके साथ उनके मर्थ पर वल देने के लिये जप्रवाची 
प्र! उपसर्ग लगाकर, जो कि मन्त्र के प्रत्येक 'वक्याण को प्रारम्भ करता और उसे 


श्यदा वीरस्य रेवतो दुरोणे स्योनशीरतियिराचिकेतत्‌ । 


सुभीतो मग्नि चुधितो दम जा स विश्वे दाति वार्यमियत्य ॥ ऋ. ७,४२-४ 


>०७ 
के 


वेद-रहस्य 


स्वर प्रदान करता है। 

परन्तु ५२वा सूकत और भी अधिक आर्यपूर्ण तथा निर्देशक हैं। प्रधम 
इस प्रकार है 'हे असीम माता अदिति के पुत्नरो (आदित्यास ), हम अमीर 
जाये (अदितय स्याम), वसु” दिव्यता तथा मर्त्यता में हमारी रक्षा 
(देवत्ना मर्त्यत्रा), हे मित्र और वरुण !' अधिगत करनेवाले हम तुम्हे अ! 
कर ले, हे द्यौो और एथिवी ! होनेवाले हम तुम' हो जाये", 

सनेम भिन्नावरुणा सनन्‍्तो, भवेम द्यावायृथिवी भवन्त ॥७-५२-१। 

स्पष्ट ही अभिप्राय यह हैं कि हमे असीम को या अदिति के पुत्रो को, देवत्वो को 
अधिगत करना है और स्वय असीम, अदिति के पुत्र, अदितय , आदित्यास ,, हो 
जाना है । . मित्र और वरुण के विपय में यह हमे स्मरण रखना चाहिये कि 
ये प्रकाश तथा सत्य के अधिपति सूर्य सविता' की शक्तिया है। और तीसरी , 
ऋतचा इस प्रकार है, 'अगिरस, जो कि लक्ष्य पर पहचने के लिये णीघ्यता करते 
है, अपनी यात्रा करते हुए, देव सविता के सुख की तरफ गति करे और उस (सुख ) 
को हमारा महान्‌ यज्चिय पिता और सव देवता एक मनवाले होकर हृदय मे स्वीकार 
करे, 

तुरण्पवो&ड्धि रसो नक्षन्त रत्न देवस्य सबवितुरियाना । 

पिता च तन्नो महान्‌ यजत्नों विब्वे देवा समनसो जुषन्त ॥ (ऋ. ७॥५२॥३) 

इसलिये यह्‌ बिलकुल स्पष्ट हैँ कि अग्रिरस सौरदेवता के उस प्रकाश तथा 
सत्य के यात्री हे जिसमेंसे वे जगमगानेवाली गौए पैदा हुई हे, जिन गौओ को कि 
अगिरस पणियो से छीनकर छाते हे, और उस सुख के यात्री है जो, जैसा कि हम 
सर्वत्र देखते हे, उस प्रकाश तथा सत्य पर आश्रित है। साथ ही यह भी स्पष्ट 
है कि यह यात्रा देवत्व में, असीम सत्ता मे, परिणत होना है (आदित्या स्याम) 
जिसके लिये इस सूक्‍त (ऋचा २) में यह कहा गया है कि जो देवत्व तथा मर्त्य- 
त्व में हमारी रक्षा करते है ऐसे मित्र, वरुण और वसुओ की अपने अन्दर किया 
द्वारा दिव्य शाति तथा दिव्य सुख की वृद्धि करने से वह अवस्था आती है। 

इन दो सूक्‍तो में अगिरस ऋषियों का सामान्यत उल्लेख हुआ है, पर अन्य 
सूक्‍तो में हमें इन मानव पितरो का निश्चित उल्लेख मिलता है जिन्होंने कि 


र्५६ 


मानव पितर 


सर्वेप्रथम प्रकाश को खोजा था और विचार को और शब्द को अधिगत किया 
था और प्रकाशमान सुख के युद्य छोको की यात्रा की थी। उन परिणामों के 
प्रकाश में जिनपर कि हम पहुचे है, अब हम अपेक्षाकृत अधिक महत्त्वपूर्ण सदर्भो 
का अध्ययन कर सकते हूँ जो कि गभीर, सुन्दर तथा उज्ज्वल हुँ गौर जिनमें 
मानवीय पूर्वेपुरुषो की इस महान्‌ खोज का गान किया गया है। उनमे हम 
उस महान्‌ आजा का सारमूत वर्णन पायेगे जिसे कि वैदिक रहस्यवादी सदा 
अपनी आखो के सामने रखते थे, वह यात्रा, वह विजय प्राचीन, प्रथम प्राप्ति 
हैं जिसे कि प्रकाशयुक्त पितरों ने अपने बाद आनेवाली मत्यं जाति के लिये एक 
आदर्श के रूप में किया था। यह विजय थी उन शक्तियो पर जो कि चारो 
ओर से घेर लेनेवाली राज्नि (रात्रि परितवम्या) की जक्तिया है, चृत्र, शम्बर, 
वल हूँ, ग्रीक गाथाशास्त्र के टाइटन, जायट, पाइथन, ([7875, (छाक्षा5 

77ए47078) है, अवचेतना की शक्तिया हे जो कि प्रकाश ओर बल को 
अपने अन्दर, अपनी अन्धकार तथा भ्राति की नगरियो के भीतर रोक लेती हैं, 
पर न तो इसे उचित प्रकार से उपयोग में छा सकती है, न ही इन्‍्हें मनुष्य को 
मानसिक प्राणी को, देना चाहती हे। उनके अज्ञान, पाप और ससीमता को 
न केवल हमे अपने पास से काटकर दूर कर देना हैँ, वल्कि उन्हे मेदन कर डालना 
है और भेदन करके उनके अन्दर जा घुसना हैं, तथा उसमेंसे प्रकाश, भद्र और 
असीमता के रहस्य को निकालकर छाना हैं। इस मृत्यु में से उस अमरता को 
जीत लाना हू। इस अज्ञान के पीछे एक रहस्यमय ज्ञान और सत्य का एक 


बल मे. अन्‍णीप 


महान प्रकाश बन्द पडा हैं। इस पाप ने अन्दर में अपरिमित भद्र को कैद कर 





अल 


रखा हूँ, भीमित करनेवाली इस मृत्यु में असीम, अपार अमरता का बीज छिपा 
पडा है। वर, उदाहरण के लिये, ज्योतियो का वल है (वलस्य गोमत- 
१-११-५), उसका शरीर प्रकाश का वना हुआ हैं (गोवयुप. बलत््य 
१०-६८-९ ), उसका विल या उसकी गुफा खजानों से भरा हुआ एक नगर 
है, उस शरीर को तोडना है, उस नगर को भेदन करके खोलना है, उन खजानो 
को हस्तगत करना है। यह कार्य है, जो कि मानवीयता के लिये नियत किया 


गया हैं और पूर्वपुरुषा इस कार्य को मानवजाति के छाम के छिये एक वार कर 


र्५प्छ 


ञ् 
जक, ३०० काने 23.०५ के भिकी २“: 2#+७ 


वेद-रहस्य 


चुके है, जिससे कि उसे करने का मार्ग पता छग जाय और फिर उन्हीं उपायो 
द्वारा तथा उसी प्रकार प्रकाह के देवताओं के साथ मैत्री हारा लक्ष्य पर पहुचा 
जा सके। “वह पुरातन सस्यभाव तुम देवताओं के तथा हमारे बीच में हो 
जाय, जैसा कि तव या जव उन अगिरसो के साथ मिलकर जो कि (शव्द को) 
ठीक प्रकार से वोलते थे, (हे इन्द्र | ), तूने उसे च्यूत कर दिया था जो कि 
अच्यूत था, और हे कार्यो को पूर्ण करनेवाले ! तूने 'बल' का वव कर दिया 
था, जब कि वह तुझपर ज्ञपटा था और तूने उसके नगर के सव द्वारों को स्ोल 
डाछा था'।” सभी मानवपरम्पराओं के उद्गम में यह प्राचीन स्मृति जुडी 
हुई है। यह इन्द्र तथा वृत्नन्सर्प है, यह्‌ अपोलो (&90!0) तथा पाइथन 
(?ए४॥09) है, ये थॉर (7]07) तया जायन्ट ((७७॥705) हैँ, सियर्ड 
(96०70) और फाफ्नर (# 8९ ) है, ये खाल्दियन गाथाशास्द्र ((९॥१९ 
779]00089) के परस्परविरोबी देवता हैं। पर इस रूपक की कुणी 
हमें केवल वेद में ही उपलब्ध होती है, जिस रूपक में फ्रि प्रागैतिहासिक मानवता 
की वह आशा या विद्या छिपी रस्री है। 

प्रथम सूकत जिसे हम लेगे, वह महान्‌ ऋषि विर्वामित्र का सूक्‍त ३-३९ है, 
क्योकि वह हमें सीधा हमारे विपय के हृदय में ले जाता हैं। यह प्रारम्भ होता 
हैं पिश्या धी ' अर्थात्‌ पितरो के विचार के वर्णन से और यह विचार उस स्व - 
युक्त (स्व” वाले) विचार से भिन्न नही हो सकता जिसका कि अत्रियो ने 
गायन किया है, जो वह सात-सिरोवाला विचार है जिसे अयास्य ने नवग्वाओ 
के लिये खोजा था, क्योकि इस सूकत में भी विचार का वर्णन अगिरसो, पितरो 
के साथ जुडा हुआ आता हैं। “विचार हृदय से प्रकट होता हुआ, स्तोम के रूप 
में सवा हुआ, अपने अधिपति इन्द्र की ओर जाता है'।” इन्द्र, हमारी स्था- 
पना के अनुसार, प्रकाशयुकत सन की शक्त है, प्रकाश के तथा इसकी विद्युत के 


'तन्न प्रत्त सख्यमस्तु युष्में इत्या वदज्ूर्वलूमड्िरोसि । 
हप्नच्युतच्युदस्मेषयन्तमुणो पुरो वि दुरो अस्य विश्वा ॥(६।१८५) 
इच्र मति हू द आ वच्यमानाचछा पति स्तोमतष्ठा जिगाति। (३३३९१) 


२०८ 


मानव पित्तर 


छोक का स्वामी है, जब्द या विचार सतत रूप से योओ या स्त्रियों के सप में 
कल्पित किये गये हं, इन्द्र! वृषभ या पति के रूप में, और शब्द उसकी कामना 
करते है और इस रूप में उनका वर्णन भी मिलता है कि वे उसे (इन्द्र को) 
खोजदे के लिये ऊपर जाते हे, उदाहरणार्थ देवों १-९-४, गिर प्रति त्वामुदहा- 
सत बृषभ् पतिम्‌। स्व के प्रकाश से प्रकाशमय मन हैं लक्ष्य जो कि 
वैदिक विचार द्वारा तथा वैदिक वाणी द्वारा चाहा गया है, जो विचार 
झभौर वाणी प्रकाशों की गौओ को बात्मा से, जवचेतना की गुफा से जिसमें 
कि वे बन्द पडी थी, ऊपर को घकेलकर प्रकट कर देते है, स्व का अधिपति 
इन्द्र हैं वुघभ, गौओ का स्वामी, गोपति । 
ऋषि इस विचार के वर्णन को जारी रखता हुआ जागे कहता हे, यह है, “वह 
विचार जो कि जव व्यक्त हो जाता हूँ तव ज्ञान में जागृत होकर रहता हुँ”, पणि- 
को की निद्रा के सुपुर्दे अपने-आपको नहीं करता-या जागृति विदये दात्यमाना, 
“वह जो तुझसे (या तेरे लिये) पैदा होता है, है इन्द्र ! उसका तू ज्ञान प्राप्त कर” | 
यह वेद में सतत रूप से पाया जानेवाला एक सूत्र हैं। देवता को, देव को उसका 
ज्ञान रखना होता है जो कि मनुप्य के अदर उसके प्रति उद्वुद्ध होता है, उसे हमारे 
अदर ज्ञान में उसके प्रति जागृत होना होता हूँ (विद्धि, चेतथ इत्यादि), नहीं तो 
यह एक मानवीय वस्तु ही रह जाती है और यह नही होता है कि वह 'दिवो के 
अति जाय", (देवेपु गच्छति)। और उसके वाद ऋषि कहता हैं “यह प्राचीन 
(या सनातन) है, यह बुलोक से पैदा हुआ है, जब यह्‌ प्रकट हो जाता है तव यह 
ज्ञान में जागृत रहता हैं, सफेद तथा सुखमय वस्त्रो को पहिने हुए यह हमारे अंदर 
पितरो का प्रादीन दिचार है '।”  सेयमस्मे सनजा पित्या घी । 
और फिर ऋषि इस विचार के विपय में कहता हूँ कि यह यमो की माता है 
जो कि यहा यमो को जन्म देती है, जिह्दा के अग्रभाग पर यह उत्तरती हैं और 


इन्द्र यत्ते जायते विद्धि तत्य। (३-३९-१) 
“दिवशिचिदा पूर्व्य जायमाना वि जागृविविदये शस्पसाना। 
भद्गा चस्त्राम्यलुता चसाता सेयमस्मे सनजा पित्रुया घीः॥ (३३९५२) 


णश्प्‌९्‌ 


श्र 


चेद-रहस्य 


खडी हो जाती है, युगल शरीर पैदा होकर एक दूसरेके साथ सयुज््त हो जाते 
है और अधकार के घातक होते हे और जाज्वल्यमान शक्ति के आधार में गति 
करते है! ।” में यहा इसपर विचार-विमर्श नहीं करूगा कि ये प्रकाशमान युगल 
है, क्योकि इससे हम अपने उपस्थित विपय की सीमा से परे चले जायगे, इतना 
ही कहना पर्याप्त है कि दूसरे स्थलो में उनका वर्णन अगिरसो के साथ तथा अगि- 
रसो की उच्च जन्म की (सत्य के लोक की) स्थापना के साथ सवद्ध आता है और 
वे इस रूप में कहे गये हे कि वे युगल हैं, जिनमे कि इन्द्र अभिव्यक्त किये जानेवाले 
शब्द को रखता है' (१८३३), और वह जाज्वल्यमान शक्ति जिसके आधार 
में वे गति करते हे, स्पष्ट ही सूर्य की शक्ति है, जो (सूर्य) अधकार का घातक है 
और इसलिये यह आधार और वह आधार एक ही है जो कि सर्वोच्च लोक है, सत्य 
का आधार ऋतस्य बुध्न है, और अतिम बात यह है कि यह कठिन हूँ कि इन युगलो 
का उनके साथ विल्कुल कुछ भी सबंध न हो जो कि सूर्य के युगल शिशु है, 
और यमी,--यम जो कि दश्यम मण्डल मे अगिरस्‌ ऋषियों के साय सबद्ध आता है । 
, इस प्रकार अधकार के घातक जपने युगल शिशुओ सहित वित्र्य विचार 
का वर्णन कर चुकने पर आगे विश्वामित्र उन पूर्वपितरो का वर्णन करता है जिन्हो- 
ने सर्वप्रथम इसे निर्मित किया था और उस महान्‌ विजय का जिसके द्वारा कि 
' उन्होने “उस सत्य को, अधकार मे पडे हुए सूर्य को” खोज निकाला था। “मर्त्यों 
में कोई ऐसा नही है जो हमारे उन प्रवेपितरों की निन्‍्दा कर सके (अथवा, जैसा 


“यमा चिदत्म यमसुरसृत जिद्दाया अग्र पतदा ह्ास्थात्‌ । 

बपूषि जाता मिथुना सचेते तमोहना तपुषों बुध्त एत्ा॥(३.३९.३) 

“इस तथ्यो के प्रकाश में ही हमे दशम मण्डल में आये यम और यमी के सवाद 
को समझना चाहिये जिसमें कि बहिन अपने भाई से सयोग करना चाहती है और 
फिर इसे आगामी युग की सततियों के लिये छोड दिया गया है, जहा कि आगामी 
युगो का अभिप्राय वस्तुत प्रतीकरूप कालपरिमाण से है, क्योकि आगामी के लिये 
जो शब्द 'उत्तर' आया है उसका अर्थ आगामी के वजाय “उच्चतर” अधिक ठीक 
है। 
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कि इसकी अपेक्षा मुझे इसका जर्थ प्रतीत होता है कि मर्त्वता की कोई ऐसी शक्ति 
नहीं है जो उन पूर्वपितरो को सीमित या चद्ध कर सके ) जो हमारे पितर न्ैओं 
के लिये युद्ध करनेवाले हे, इन्द्र जो कि महिमावाला हैँ, इन्द्र जो कि महा-पराक्रम- 
कार्य को करनेवाला है, उसने उनके लिये दृढ वाडो को ऊपर की तरफ खोल दिया- 
वहा जहा कि एक सखा ने अपने सखाओ के साथ, योद्धा नवग्वाओं के साथ घुटनों 
के वल्ू गौमो का अनुसरण करते हुए, दस दणघग्वाओों के साव मिलकर इन्द्र ने 
उस सत्य को, सत्य ठद्‌', पा लिया, सूर्य को भी जो अधकार में रह रहा था ।” 

यही हैं जगमणगाती हुई मौओ की विजय का तथा छिपे हुए सूर्य की प्राप्ति का 
अलकार जो कि प्रायश जाता है, परतु अगली ऋचा मे इसके साथ दो इसी 
अकार के अलकार और जुट गये हू और वे भी वैदिक सूकतों में प्राय पाये जाते हैं, 
वे हे गी का चरागाह या खेत तया मबु जो कि गौ।के अदर पाया जाता हूँ। 
“इन्द्र ने मधु को पा लिया जो कि जगमनानेवालो के बदर इकट्ठा किया हुआ 
था, गौ के चरागाह में पैरोदाली तथा खुरोवाली (दौलत) को ।” जगमगानें- 
वाली उस्निया' (साथ ही उल्ना' भी) एक दूसरा शब्द हुँ जो कि गो के समान 
दोनों अर्थ रखता हैं, किरण तथा गाय झौर वेद में गो' के पर्यायवार्ची के तौर पर 
प्रयुक्त हुआ हैं। सतत रूप से यह हमारे सुनने में आता है कि घृत' या साफ 
किया हुआ मक्खन गौ में रखा गया हूं, वामदेव के अनुसार वह वहा तीन 
हिस्सों में पणियों द्वारा छियाया गया हैँ, पर कही यह मथुमय घृत है और कही 


'नकिरिषा निन्दिता मत्येंपु ये अस्माक् पितरों ग्रोषु योधा । 

इन्द्र एपा वृहिता माहिनादानुद्‌ ग्रोत्राणि ससुर्े दसनावान्‌ ॥ 

सखा हू यत्र सखिसिनेदग्वेरभिज्षवा सत्वभिर्गो अनुस्सत्‌। 

सत्य तदिन्यो दशसिदंदग्वे. सूर्य विदेद तमसि क्षियन्तम्‌ ॥ (३.३९.४-५) 

जमे यो । नम! बना है नम्‌' घातु से, जिसका अर्थ है चलना, घुमना, वि- 
चरना, ग्रीक में नेमो (१९९४०) घातु हूँ, 'नम' शब्द का अर्थ हूँ घृमने का प्रदेश, 
चरागाह, जो कि ग्रीक में नैमोव (९७७०5) है। 

'इच्धों मधु सभृतमुल्नियाय( पहहिवेद शारुबन्नने गो ॥६॥ 
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केवल मथु है, 'मधुमद्‌ घुतम' और 'मवु'। हम देख चुके हें कि गौ की देन घी 
और सोमलता की देन (सोमरस) अन्य सूकतों में कैसी घनिष्ठता के साथ जुड़ें 
आते है और अब जब कि हम निश्चित रूप से जानते हूँ कि गो का क्‍या अभिप्राय 
है तो यह अद्भुत तथा असगत लगनेवाला सवध पर्याप्त स्पष्ट और सरल हो जाता 
है। 'घृत' का अर्थ भी 'वमकदार' यह होता है, यह चमकीछी गो की चमकदार 
देन है, यह मनोवृत्ति में सचेतन ज्ञान का निर्मित प्रकाण है जो कि प्रकाशमय 
चेतना के अदर सम्भृत (रखा हुआ) है और गौ की मुक्ति के साथ यह भी मुक्त 
हो जाता है, 'सोम' है आज्लाद, दिव्य सुख, दिव्य आनद जो कि सत्ता की प्रकाश- 
मय अवस्था से भिन्न नही किया जा सकता और जैसे कि वेद के अनुसार हमारे 
अदर मनोवृत्ति के तीन स्तर हे वैसे ही घृत के तीन भाग है, जो कि तीन देवताओं 
सूर्य, इन्द्र और सोम पर, आश्रित हैं और सोम भी तीन हिस्नो में प्रदान 
किया जाता हैं, पहाडी के तीन स्तरों पर, “्रिषु सानुष!। इन तीनो देवताओं 
के स्वभाव का ख्याल रखते हुए हम यह कल्पना प्रस्तुत कर सकते हे कि सोम 
इन्द्रियाश्चित मनोवृत्ति (5052 77७78०79) से दिव्य प्रकाश को उन्मुक्त 
करता हैं, 'इन्द्र' सक्रिय गतिशील मनोवृत्ति (फञ09शा८ एर७7८०॥ै५ ) 
से, 'सूर्य' विशुद्ध विचारात्मिका मनोवृति (?िपा6 एशी९लाए8 गरशा- 
9) से। और गौ के चरागाह से तो हम पहले से ही परिचित हे, यह बह 
क्षेत्र! है जिसे कि इन्द्र अपने चमकीले सखाओ के लिये दस्यु' से जीतता हैँ और 
जिसमें कि अत्रि ने योद्धा अग्नि को तथा जगमगाती हुई गौओ को देखा था, उन 
गौओ को जिनमें वे भी जो कि बूढी थी फिर से जवान हो गयी थी। यह खेत, 
क्षेत्र केवल एक दूसरा रूपक है उस प्रकाशमय घर (क्षय) के लिये जिस तक 
कि देवता यज्ञ द्वारा मानवीय आत्मा को ले जाते हे। 
आगे विश्वामित्र इस सारे रूपक के वास्तविक रहस्यवादी अभिप्राय को 
दर्शाना आरभ करता है। दक्षिणा से युक्त उसने (इन्द्र ने) अपने दक्षिण हाथ 
में (दक्षिणे दक्षिणावान्‌) उस गुह्य वस्तु को थाम लिया, जो कि गुप्त गुहा में रखी 
* थी और जलो में छिपी हुई थी। पूर्ण रूप से जानता हुआ वह (इन्द्र) अवकार 
से ज्योति को पृथक्‌ कर दे, ज्योतिर्दृणीत तनतो विजानन्‌, हम पाप की उपस्थिति 
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से दूर हो जाय* |” यहा हमे इस देवी दक्षिणा के आशय को वतानेवाला एक सूत्र 
मिल जाता है, जो दक्षिणा कुछ सदर्भों में तो यह प्रतीव होती हैं कि यह उपा का 
एक रूप या विशेषण है और अन्य संदर्भों में वह यज्ञ में हवियो का सविभाजन 
करनेवाछी के रूप में प्रतीत होती है। उपा है दिव्य मालोक और दक्षिणा है 
बह विवेचक ज्ञान जो कि उपा' के साथ आता है और मन की शक्ति को, इन्द्र 
को, इस योग्य वना देता है कि वह यथार्थ को जान सके और प्रकाश को अधकार 
से, सत्य को अनुत से, सरल को कुटिल से विविक्त करके वरण कर सके, 'बृणीत 
विज्ञानन! । इन्द्र के दक्षिण और वाम हाथ जान में उसकी क्रिया की दो घव्तिया 
है, क्योंकि उसकी दो बाहुओ को कहा गया है गभस्ति' गौर गमस्ति' एक ऐसा 
शब्द हैँ जिसका सामान्यत तो सूर्य को किरण अर्थ होता है पर साथ ही भग्नवाहु 
अर्थ भी होता है, और इन्द्र की ये दो शक्तिया अनुरूप हें उसकी उन दो वोषयाहक 
शक्तियों के, उसके दो चमकीले घोडे हरी' के, जो कि इस रूप मे वर्णित किये गये 
हे कि वे सूर्यचक्षु, सुरचक्षसा हैँ और सूर्य की दर्शन-शक्तिया (शाइाठम 
[009४275) चुर्यस्य केतु है। दक्षिणा दक्षिण हाथ की शक्ति की, दक्षिण की 
अधिष्ठात्री है, और इसलिये हम यह वर्णन पाते हे कि दक्षिणे दक्षियावान्‌! । यही 
(दक्षिणा ) वह्‌ विवेकअक्ति है जो यज्ञ की युथातथ क्रिया पर तथा हवियों के यया- 
तथ सविभाग प्र अधिष्ठातृत्व करती हूँ गौर यही हूँ जो इन्द्र को इस योग्य बना 
देती हे कि वह पणियों की झुड से इकट्ठी हुई दौलत को सुरक्षित रूप से, अपने ह 
दाहिने हाथ में, थाम लेता हैँ। गौर जत मे हमें यह वतलूाया गया है, कि यह! 
रहस्यमय वस्तु क्या है जो कि हमारे लिये गुफा में रखी गयी थी और जो सत्ता के * 
जलों के अदर छिपी हुई है, उन जलो के अदर जिनमे कि ण्तिरों का विचार रखा 
जाना हैं, अप्यु घिय घिषे । यह है छिपा हुआ सूर्य, हमारी दिव्य सत्ता का गुप्त | 
प्रकाश, जिसे कि पाना है और जिंसे ज्ञान द्वारा उस अघकार में से निकालना है * 
जिसमें कि यह छिपा पडा हूँ। यह प्रकाण भौतिक प्रकाश नही है, यह एक तो 


भा जम 





*“गुहाहित गुह्य गूलहमप्सु हस्ते दघे दक्षिणे दक्षिणावान्‌ ॥६॥” 
“ज्योतिवृंगीत तमसो विजान्न्नारे स्याम दुरितादनोके ॥छ॥” 


वेद-रहस्य 


, विजाननू शब्द से पता लग जाता हूँ क्योकि इस प्रकाश की प्राप्ति होती हूँ ययार्थ 
| ज्ञान द्वारा और दूसरे इससे कि इसका परिणाम नैतिक होता हैँ, अर्थात्‌ हम पाप 
' की उपस्थिति से दूर हो जाते हे, दुरिताद', शाव्दिक अर्थ ले त्ञो विपरीत गति 
| से, स्खलन से, जो कि हमारी सत्ता की रात्रि में हमे वश्ष मे किये रहता है, जबतक 
कि सुय्ये उपलब्ध नही हो जाता और जबतक दिव्य उषा उदित नही हो जाती । 
एक बार यदि हमें वह कुजी मिल जाती ह जिससे गौओ का, सुर्ये का, मधु- 
सदिरा का अर्थ खुल जाय, तो अगिरसो के कथानक की तथा पितरो के जो कार्य 
है उनकी सभी घटनाएं (जो कि, वेदमत्रो की कर्म-काण्डिक या प्रकृतिवादी व्या- 
ख्या में ऐसी लगती हे मानो जहा तहा के टुकडो को इकट्ठा जोडकर एक बिल्कुल 
असगत-सी चीज तंयार कर दी गयी हो और जो ऐतिहासिक या आर्य-द्रवीडियन 
व्याख्या में अत्यत ही निराशाजनक तौर पर दुघंट प्रतीत होती हे, इसके विपरीत ) 
पूर्णतया स्पष्ट तथा सबद्ध लगने लूगती है और प्रत्येक दूसरी पर प्रकाश डालती 
हुई नजर आती है। प्रत्येक सूकत अपनी सपूर्णता के साथ तथा दूसरे सूकतो से 
जो इसका सवध है उसके साथ हमारी समझ में आ जाता है, वेद की प्रत्येक जुदा- 
जुदा पक्ति, प्रत्येक सदर्भ, जहा तहा बिखरा हुआ प्रत्येक सकेत मिलकर अनिवार्य 
रूप से और समस्वरता के साथ एक सामान्य सपूर्णता का, समयता का अगभूत 
दीखने लगता हैं। यहा यह हम जान चुके हे कि क्यों रूबु को, दिव्य आनन्द को 
यह कहा जा सकता हूँ कि उसे गो के अदर, सत्य के जगमगाते हुए प्रकाश के अदर 
रखा गया, मधु को धारण करनेवाली गौ का प्रकाश के अधिपति तथा उद्गम- 
स्थान सूर्य के साथ क्या सवध है, क्यो अधकार में पडे हुए सूर्य की पुन प्राप्ति 
का सबंध पणियो की गौओ की उस विजय या पुन प्राप्ति के साथ है जो अगिरसो 
द्वारा की जाती है, क्यो इसे सत्य की पुन प्राप्ति कहा गया हैं, पैरोवाली और 
खुरोवाली दौलत का तथा गौ के खेत या चरागाह का क्‍या अभिप्राय हैं। अब 
हम यह देखने लगे हे कि पणियो की गुफा क्या वस्तु है ओर क्यों उसे जो कि व्ल 
की गुहा में छिपा हुआ है यह भी कहा गया है कि वह उन जलो के अदर छिपा हुआ 
हैँ जिन्हे कि इन्द्र वृत्र” के पजे से छुडाता है, उन सात नदियों के अदर छिपा हुआ 
है जो नदिया अयास्य के सात-सिरोवाले स्वविजयी विचार से युक्त है, क्यो गुफा 


र्च्४ 
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में से सूर्य के छुटकारे को, अबकार में से प्रकाश के पृथकक रण या वरण को यह 
कहा गया हैं कि यह सर्वविवेचक ज्ञान द्वारा किया जाता है, 'दक्षिणा' तथा सरमा' 
कौन है और इसका क्या अभिप्राय हैं कि इन्द्र खुरोबाली दौलत को अपने दाहिने 
हाथ में थामता हैं। और इन परिणामों पर पहुचने के लिये हमें शब्दो का 
अभिप्राय खीचताव करके नही निकालना है, यह नही करना है कि एक ही नियत 
सज्ञा के जहा जैसी सुविधा होती हो उसके अनुसार भिन्न-भिन्न अर्थ मान ले, अथवा 
एक ही वाक्याण या पक्त के भिन्न-भिन्न सूक्‍तो में भिन्न-भिन्न अर्थ कर के अथवा 
असगति को ही वेद में सही व्यास्या का मानदण्ड मान ले, वल्कि इसके विपरीत 
ऋतचाओ के शब्द तथा रूप के प्रति जितनी ही अधिक सचाई वरती जायगी उतना 
ही अधिक विद्दद रूप में वेद का सामान्य तथा उव्योरेवार अभिप्राय एक सतत 
स्पष्टता और पूर्णता के साथ प्रकट हो जायगा । 

इसलिये हमें यह अधिकार प्राप्त हो जाता हैं कि जो अभिप्राय हमारी खोज 
से निकछा है उसे हम अन्य सदर्भो में भी प्रयुक्त करे, जैसे कि वसिष्ठ के सूकत ७- 
७६ में, जिसकी में अब परीक्षा करूगा, यद्यपि जिसमें ऊपर-ऊपर से देखने पर 
केवल भौतिक उपा कौ एक आनद से पुलकित कर देनेवाला चित्र ही प्रतीत होगा 
पर यह प्रथम छाप मिट जाती है जव कि हम इस सूकत की परीक्षा करते है, हम 
देखते है कि यहा सतत रूप से एक गभीरतर अर्य सूचित होता है और जिस क्षण 
हम उस चाबी का उपयोग करते हे जो हमे मिली है उसी क्षण वास्तविक अभिप्राय 
की समस्वरता दिखायी देने लगती है । यह सूृक्‍त प्रारम होता हैं परम उषा के 
प्रकाण के रुप में सूर्य के उस उदय के वर्णव से जिस उदय को*देवता तथा अग्िरस्‌ 
करते हे। / 

*'सविता, जो देव हैं, विराट्‌ नर है, उस प्रकाश मे ऊपर चढ गया है जो प्रकाश 


ये 


..] ्‌ | 
कि अमर है और सब जन्मोवाला है, ज्योतिरमृत बिशण्जन्यम्‌ू, (यज्ञ के) कर्म ! 


द्वारा देवों की आख पैदा हो गयी है (अथवा, देवों की सकल्प-अवित द्वारा दर्शन / 


*उदु ज्योतिरमृत विश्वजन्य विश्धानर' सविता देवो अश्रेत्‌ 
अत्वा देवानामजनिष्द चल्षुराविरकर्भुवन विद्वमुपा ॥| (ऋ., ७७६ १) 


र्र५ 
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(एाड्आाणा) पैदा हो गया है), उया ने सयूण लोक को (या उस सवको जो 
सद्रूप में आता है, सव सत्ताओं को, विश्व भुवनम्‌) अभिव्यक्त कर दिया है।' 
यह अमर प्रकाश जिसमे सुयये उदित होता है, अन्य स्थलों में सच्चा प्रकाश, ऋऋृत 
ज्योति , कहा गया है, और वेद में सत्य तथा अमरता सतत रूप से सदद्ध पाये 
जाते हे। यह है ज्ञान का प्रकाश जो सात-सिरोवाले विचार के द्वारा दिया गया, 
जिस विचार को कि अयास्य ने पाया था जब कि वह 'विरवजन्य' अर्थात्‌ विराट 
सत्तावाला हो गया था, इसीलिये इस प्रकाश को भी 'विद्ववजन्य' कहा गया है, 
क्योकि यह अयास्य के चतुर्य लोक, तुरीय स्विद' से सब रखता है जिस छोक से 
शेष सव पैदा होते है और जिसके सत्य से शेप सब अपने विशाल विराट्स्प में 
अभिव्यक्ति प्राप्त करते हे, अनृत और कुटिलता की सीमित अवधियों में नही 
रहते। इसीलिये इसे यह भी कहा गया है कि यह देवो की आख है और दिव्य 
उपा है जो कि सपूर्ण सत्तामात्र को अभिव्यक्त कर देती है। 

दिव्य दरन के इस जन्म का परिणाम यह होता है कि मनुज्य का मार्ग उसके 
लिये,अपने-आपको प्रकट कर देता हूँ तथा देवो की या देवो के प्रति की जान- 
वाली उन यात्राओ (देवयाना ) को प्रगट कर देता है, जो यौत्राए दिव्य सत्ता के 
अनत विस्तार की ओर ले जाती हे । मेरे सामने देवो की यात्राओ के मार्ग 
प्रत्यक्ष हो गये हे, उन यात्राओ के जो कि हिसा नही करती हे, जिनकी गति वसुओ 
द्वारा निभित को गयी थी। यह सामने उषा की आख पैदा हो गयी है और वह 
हमारे घरो के ऊपर (पहुचती हुई) हमारी तरफ आ गयी है ”/” घर बेद में 
एक स्थिर प्रतीक है उन शरीरो के लिये जो कि आत्मा के निवास-स्थान है, ठीक 
वैसे ही जैसे कि खेत (क्षेत्र) या आश्रयस्थान (क्षय) से अभिप्नाय होता है वे 
स्तर जिनमे कि आत्मा आरोहण करता है तथा जिनमे वह ठहरता है। 
मनुष्य का मार्ग वह मार्ग है जिसपर कि वह सर्वोच्च लोक में पहुचने के लिये 
यात्रा करता है, और वह वस्तु जिसे कि देवो की यात्राएं हिसित नहीं करती देवों 





प्र मे पन्‍या देवयादा अदृश्नन्ननर्धन्तो वसुभिरिष्कृतास । 
अभूदु फेतुरुषत्त पुरस्‍्तात्‌ प्रतोच्यागादथि हम्येग्य ॥ (ऋ- ७-७६-२) 


२६६ 
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की क्रियाएं हे, जीवन का दिव्य नियम है, जिसमे आत्मा को बढता होता है, जैसा 
कि हम पाचवी ऋचा में देखते हे जहा कि इसी वाक्याग को फिर दोहराया 
गया हैं । 

इसके बाद हम एक विचित्र आलकारिक वर्जन पाते है, जो कि आयों के उत्त- 
रीय श्रुव-निवास की कल्पना को पुष्ट करता प्रतीत होता हैं। वि दिन बहुत 
से थे जो सूर्य के उदय से पहले थे (अथवा, जो सूर्य के उदय तक प्राचीन हो गये 
थे), जिनमें फि हे उप ! तू दिखायी पड़ी, मानो कि अपने प्रेमी के चारो ओर 
घूम रही हो और तूने पुन न आना हो'।” सचमुच ही बह ऐसी उषाओं 
का चित्र है जो कि अविच्छिन हूं, जिनके बीच से रात्रि व्यववान नही डालती, 
वैसी जैसी कि उत्तरीय श्रुव के प्रदेशों में दृष्टिगोचर होती हे। अध्यात्मपरक 
आशय जो इस ऋचा से निकलता है वह तो स्पष्ट ही है। 

ये उपाए क्‍या थी ? ये वे थी जो कि पितरो, प्राचीन अगिरसो की क्रियाओं 
द्वारा रदी गयी थी। “े सचमुच देवो के साथ (सोम का) आनंद लेते थे,' 
वे प्राचीन द्वष्ठा थे जो कि सत्य से युक्त थे, उन पितरो ने छियी हुई ज्योति को पा 
लिया, सत्य विचार से युक्त हुए-हुए (सत्यमत्रा, उस सत्य विचार से जो कि 
अन्त प्रेरित वाणी, मत्र, में अभिव्यक्त हुआ था) उन्होंने उषा को पैदा कर 
दिया' ।” और यह उपा, यह मार्ग, यह दिव्य यात्रा, पितरो को कहा ले गयी ? 
समतल विस्तार मे, रूनाने ऊर्ने, जिसे कि अन्य स्थलों में निर्वाव विस्तार 
नाम दिया गया है, 'उरो अनिबाधे', जो स्पष्ट वही वस्तु है जो कि वह विशाल 
सत्ता वा विशाल लोक हूँ जिसे कण्व के अनुसार मनृप्य तव रचते हैँ जब कि वे 


'तानीदहानि बहुलान्यासन्‌ या प्रादीनमुदिता सूर्यस्य । 

यत परि जार इवाचरन्त्यूपो ददुक्षे न पुनर्थतीव ॥ (का ७-७६-३) 

“में थोडी देर के लिये 'सथमाद ' के परम्परागत अर्थ को ही स्वीफार किये लेता 
हू, यद्यपि मुझे यह निःचय नही कि यह अर्थ शुद्ध ही है। 

'स इद्देंबाना त्थनाद आसचृतादाद कवय पूर्व्पस । 

गूछ॒ह ज्योति पित्तरो सन्वविन्वन्तसत्यमस्भा अजनयज्ञपासम्‌ ॥ (ऋष.७-७६-४) 
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बृत्न का वध कर छेते हे और द्यावापृथिवी के पार चले जाते है, यह है वृहत्‌ सत्य 
तथा अदिति' की असीम सत्ता। “समतल विस्तार मरे वे परस्पर सगत होते 
है और अपने ज्ञान को एक करते हे (अथवा पूर्णतया ज्ञान रखते है ), और परस्पर 
मिलकर प्रयत्न नहीं करते, वे देवो के कर्मों को कम नहीं करते (सीमित नहीं 
करते या क्षत नही करते ), उनकी हिसा न करते हुए वे वसुओ (की शक्ति ) द्वारा 
(अपने लक्ष्य की तरफ) गति करते है ।” यह स्पष्ट हैं कि सात अगिरस्‌, चाहे 
वे मानव हो चाहे दिव्य, ज्ञान, विचार या शब्द के, सात-सिरो-वाले विचार के, 
वृहस्पति के सात-मुखो-वाले शब्द के भिन्न-भिन्न सात तत्त्वों को सूचित करते है 
ओर समतल विस्तार में आकर वे एक विराट ज्ञान मे समस्वर हो जाते हे, स्खलन, 
कुटिलता, असत्य जिनके द्वारा मनुष्य देवो दे कर्मों की हिसा करते हे तथा जिनके 
द्वारा उनकी सत्ता, चेतना व ज्ञान के विभिन्न तत्व एक दूसरे के साथ अधघे संघर्ष 
में जुट जाते हे, दिव्य उषा की आख या दशेन (४१80॥) द्वारा परे हटा दिये 
जाते हूँ । 

सूक्‍त समाप्त होत। है वसिप्ठो वी इस अभीप्सा के साथ कि उन्हे वह दिव्य 
तथा सुखमयी उषा प्राप्त हो जो कि गौओ की नेन्री है तथा समृद्धि की पत्वी है और 
साथ ही जो आनद तथा सत्यो की (सूनृत्तानाम्‌) नेत्री है । वे उसी महाकार्य 
को करना चाहते हूं जिसे पूर्व द्रष्टाओ ने, पितरो ने, किया था, और इससे यह 
परिणाम निकलेगा कि ये मानवीय अगिरस्‌ है, न कि दिव्य । कुछ भी हो, अगि- 
'रसो के कथान्क का अभिप्राय इसके सब अग-उपागोसहित नियत हो गया हैं, 
सिवाय इसके कि स्वरूपत पणि कया है तथा सरमा कुतिया क्या हैं, और अब हम 
इस ओर भ्रवृत्त हो सकते हैँ कि चतुर्थ मण्डल के प्रारभ के सूक्‍तो में जो संदर्भ 





'समान ऊर्दे अधि सगतास स जानते न यतन्‍्ते मिथस्ते। 

ते देवाना न मिनन्ति ब्रतान्यसर्यन्तो वसुलि्यादमाना १ (ऋ. ७-७६-५) 
प्रति त्वा स्तोमैरीछते वसिष्ठा उषर्दुध" सुमगे तुष्दुवास । 

गवा नेन्नी वाजपत्नी न उच्छोष सुजाते प्रथम्ा जरस्व ७ 

एप नेन्नी राधस सुनृतानासुषा उच्छन्ती रिभ्यते वसिष्डे । (कर ७-9६-६,७) 
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आते हैं उनपर विचार करे, जिनमे कि मानव पितरो का साफ-साफ उल्लेख 
हुआ है और उनके महान्‌ कार्य का वर्णन किया गया है । वामदेव के ये यूक्‍त 
अगिरसो के कथानक के इस अग पर अत्यधिक प्रकाण डालनेवाले तथा इस दृष्टि 
से अत्यावश्यक हूँ और अपने-आपमें भी वे ऋग्वेद के अधिक-से-अधिक रोचक 
सूक्‍तों में से है। 


बीसवा अध्याय 
पितरों को प्रिजय 


« महान्‌ ऋषि वामदेव के द्वारा दिव्य ज्वाला को, ब्रष्ट्सकल्प (5९67- 
-< एश॥]) को, हग्नों को सबोधित किये गये सृक्‍त ऋग्वेद के उन लूफ़्तो में से हे 
जो कि अधिव-से-अधिक रहस्यवादी उद्गारवाले है और ये सूक्‍त यद्यपि अपने 
अभिप्रायो में बिल्कुल सरल हे यदि हम ऋषियो द्वारा प्रयुक्त की गयी अर्थपूर्ण 
अलकारो की पद्धति को दृढतापूर्वक अपने मनो में बैठा लेवे, तथापि यदि हम ऐसा 
न कर सके तो ये हमे बेशक एसे पतीत होगे मानो ये फेवल दब्दरूपको की चमक- 
दमकदालछी एक धुन्धमात्र हे, जो कि हमारी समझ को चक्कर में डाल देते हे। 
पाठक को प्रतिक्षण उस नियत-सकेत-पद्धति को काम में लाना होता है जो कि 
वेदमत्रों के आशय को खोठने की चाबी है, नही तो वह उतना ही अधिक घाटे में 
रहेगा, जितना कि वह रहता है जो कि तत्त्वज्ञान-झास्त्र को पढना चाहता है 
पर तो भी जिसने उन दार्शनिक पारिभाषिक-सज्ञाओ के अभिप्राय को अच्छी 
प्रकार नही समझा हैँ जो कि उस शास्त्र भे सतत रूप से प्रयुक्त होती हे, अथवा 
हम यह कहें कि जितना वह रहता है जो कि पाणिनि के सूत्रों को पढने का यत्व 
करता हैँ पर यह नही जानता कि व्याकरणसबघी सकेतो की वह विशेष पद्धति 
क्या है जिसमे कि वे सूत्र प्रकट किये गये है। तो भी आशा है वैदिक रूपको 
की इस पद्धति पर पहले ही हम पर्याप्त प्रकाश प्राप्त कर चुके हे, जिससे कि वाम- 
देव हमे मानवीय पूर्वपितरो के महाकायं के विषय में वया कहना चाहता है इसे 
हम काफी अच्छी तरह समझ सकते हूँ। 
प्रारभ में अपने मनो में इस बात को बैठा लेने के लिये कि वह महाकाये क्‍या 
था, हम उन स्पष्ट तथा पर्याप्त सूत्र-वचनों को अपने सामने रख सकते हे जिनमें 
कि पराशर शाक़्त्य ने उन विचारो को प्रकट किया है। हमारे पितरो ने अपने 
शब्दों द्वारा (उक्ये ) अचल तथा दृढ स्थानों को तोडकर खोल दिया, तुम अग्ि- 
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रसो ने अपनी आवाज से (रवेण) पहाडी को तोडकर खोल दिया, उन्होने हमारे 
अदर महान्‌ दा के लिये मार्ग वा दिया, उन्होने दिन को, स्व को और दर्शन 
(५४७॥००) को और जममगानेवाली गोओ को पा लिया । 

चक्रुदियों वृहतों गातुमस्मे अह स्ववदिविदु केतुमुल्ला ॥ (ऋऋ. १-७१-२)' 

यह मार्ग, वह कहता है, वह मार्ग है जो कि अमरता की ओर ले जाता है, 'उन्हो- 
ने जो कि उन सव वस्नुओ के अदर जा घुसे थे जो वस्तुए यया्थ फल को देनेवाली 
है, जमरता की तरफ ले जानेवाले मार्ग को बनाया, महत्ता के हारा तथा महान्‌ 
(देवो) के हारा पृथिवी उनके लिये विस्तीर्ण होकर खडी हो गयी, माता अदिति 
अपने पृत्रो के साथ उन्हें धामने के लिये आयी (या, उसने अपने-आपको प्रकट 
किया)” (ऋ०१ ७२ ९१) | कहने का अभिग्राय यह है कि भौतिक सत्ता ऊपर के 
असीम स्तरों की महत्ता से आविष्ट होकर तथा उन महान्‌ देवताओं की शक्ति 
से आविप्ट होकर जो कि उन स्तरो पर शासन करती हे, अपनी सीमाओं को 
तोड डालती हूँ, प्रकाश को लेने के लिये खुल जाती है और इस अपनी नवीन 
बिस्तीर्णता में ग्ह असीम चेतना, माता अदिति, द्वारा तथा उसके पुष्रो 
परमदेब की दिव्य शक्तियों द्वारा थामी जाती यह है वैदिक अमरता । 
“इस प्राप्ति तथा विस्तीणंता के उपाय भी अति सक्षेप से परादर ने अपनी 
रहस्यमयी, पर फिर भी स्पष्ट और हृदयस्पर्शी शैली में प्रतिपादन कर दिये हें । 
उन्होंने सत्य को धारण किया, उन्होंने इसके विचार को समृद्ध किया, तभी 
चस्तुत उन्होंने, बभीप्सा करती हुई आत्माओ ने (अर्य ) इसे विचार में धारण 
करते हुए, अपनी सारी सत्ता में फैले हुए इसे थामा ।' 

द्घायृत धनयत्नस्य धीतिमादिदयों दिधिष्यों विभज्ञा । (ऋ १-७१-३) 


"यह पूरा मत्र इस प्रकार हैं- 
दीछु चिंद्‌ दुल्ह! पितरों न उपयेरद्रि रुजन्नद्धिरसो रचेण। 
चक्कुदिवों बृहतों गातुमत्मे अह स्वविविदुः केलुगुत्रा ॥ 
आए ये बिदवा स्वपत्यानि तम्यु कृष्दानासो अमृतत्वाय गातुन्‌ । 
सन्ना महसज्हि पृथियों वि तस्यें साता पुत्ररदितिर्यायसे दे 0 
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विमृत्रा ' मे जो अलकार है वह सत्य के विचार को हमारी सत्ता के सारे 
तत्त्वों मे थामने को सूचित करता है, अथवा यदि इसे सामान्य वैदिक रूपक में 
रखे, तो इस रूप में कह सकते है कि, यह सात-सिरोवाले विचार को सारे सात 
जलो के अन्दर धारण करने को, अप्सु घिय धिपे, सूचित करता है, जैसा 
कि अन्यत्र इसे हम लगभग ऐसी ही भाषा में प्रकट किया गया देख चुके हे, यह 
इस अलकारमय वर्णन से स्पष्ट हो जाता है जो कि तुरन्त इसके बाद इसी ऋचा 
के उत्तरार््ध मे आया ई,-जो कम के करनेवाले हं, वे तृष्णारहित (जलो) की 
तरफ जाते है, जो जल आनन्द की तुष्टि द्वारा दिव्य जन्मों को बढानेवाले हे', 

अतृष्यन्तीरपसो यन्त्यच्छा देवाञ्जन्म प्रयता वर्बयन्तो । 

तुष्टि पायी हुई स॒प्तविव सत्य-सत्ता में रहनेवाली सप्तविध रुत्य-चेतना, 
आनन्द को पाने के लिये जो आत्मा की भूख है उसे शात करने के द्वारा, हमारे 
अन्दर दिव्य जन्मो को वढाती हैं, यह हैं अमरता की वृद्धि। यह हैँ व्यक्ती- 
करण उस दिव्य सत्ता, दिव्य प्रकाश और दिव्य सुख के श्रेत का जिसे कि वाद में 
चलकर वेदान्तियो ने सच्चिदानन्द कहा है। 

सत्य के इस विराट्‌ फैलाव के तथा हमारे अन्दर सब दिव्यताओ की उत्पत्ति 
तथा क्रिया के (जो हमारे वर्तमान सीमित मर्त्य जीवन के स्थान पर हमे व्यापक 
और अमर जीवन प्राप्त हो जाने का आश्वासन दिलानेवाले है) अभिप्राय को 
, पराशर ने १-६८ में और भी अधिक स्पष्ट कर दिया हैं। अग्नि', दिव्य 
द्रष्टासकल्प (56ध-श7)) का वर्णन इस रूप में किया गया है कि वह 
झुलोक में आरोहण करता है तथा उस सबमेंसे जो कि स्थिर है और उस सबमें- 
'से जो कि चचल है रात्रियो के पद को समेट देता है, 'जव वह ऐसा एक देव हो 
जाता हूँ कि अपनी सत्ता की महिमा से इन सब दिव्यताओ को चारो ओर से घेर 
लेता हैं। *' 

“तभी वस्तुत सब सकल्‍प को (या कर्म को) स्वीकार करते है और उसके 


#श्रोणन्‌ उप स्थादू्‌ दिय भुरण्यु स्थातुश्चरथमक्तृन्‌ व्यूर्णोत् । 
“परि यदेषामेको विद्वेषां भुवद्देवो देवाना सहित्वा” ॥ (ऋ. १-६८-१) 


र७र 
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है. 

साथ ससक्‍त हो जाते है, जब कि हे देव | लू शुष्कता में से (जर्थात्त्‌ भौतिक 
सत्ता में से, मस्भूमि में से, जैसा कि कहा गया हैं, जो कि सत्य की धाराओ से 
असिड्चित है) एक सजीव आत्माके रूप में पैदा हो जाता है, सव अपनी गतियों 
द्वारा सत्य तथा अमरता को अधिगत करते हुए दिव्यता का आनन्द छेते न 

भजन्त विद्वे देवत्व नाम, ऋत सपन्‍्तों असृतमेले । 

“सत्य की प्रेरणा, सत्य का विचार एक व्यापक जीवन हो जाता है (या सारे 

जीवनकों व्याप्त कर लेता है), और इसमे सव अपनी क्रियाओ को पूर्ण करते है ।” 

ऋतत्य प्रेषा ऋतस्प धोति विश्वायुविश्वे अपासि चछु.। (ऋ. १-६८-३) 

और वेद की उस दुर्भाग्यपूर्ण श्रात व्याख्या के शिकार होकर जिसे कि य्रो- 
पियन पाण्डित्व ने आधुनिक मन पर थोप रखा है, कही हम अपने मन में यह 
विचार न वना ले कि ये पजाव की ही सात भूमिष्ठ नदिया है जो कि मानच पूर्वे- 
पितरों के अतिलोकिक महाकार्य में काम आती है, इसके लिये हमे ध्यात देना 
चाहिये कि परागर अपनी स्पष्ट और प्रकाशकारिणी शैली में इन सात नदियों 
के बारे में कया कहता है। “सत्य की प्रीणयित्री गौओ ने ('बेनव ', एक रूपक 
हैँ जो कि नदियों के लिये प्रयुक्त किया गया है, जब कि गाव ' या उल्ना ' शब्द 
सूर्य की प्रकाशमान गौओ को प्रकट करता है) उसकी पालना की, सुखमय 
ऊचसो के साय, रभाती हुई उन्होने दयो में आनन्द लिया, सुविचार को सर्वोच्च 
(लोक) से वर रूप में प्राप्त करके नदिया पहाडी के ऊपर दिस्तीर्ण होकर 
तथा समता के साथ प्रवाहित हुई, 

ऋतस्य हि घेनदो यावशाना , स्मदृष्नों पीपयन्त छुभकक्‍ता । 

परावत सुमति भिक्षमाणा वि सिन्धव समया सख्लुरद्विम्‌ ॥ (पर १७३ ६) 

और १-७२-८ में एक ऐसी शब्दावल्लि में उनका वर्णन करता हुआ जो कि 
दूसरे सूक्‍तों मे नदियों के लिये प्रयुक्त हुई हैँ, वह कहता है, “विचार को ययार्थ 
रूप से रखनेवाली, सत्य को जाननेवाली, द्यो की सात णक्विय्याली (नदियों) 


*आदित्ते विज्वे ऋतु जुपन्त शुष्काचद्वेय जीदो जनिप्ठा । 
भजन्त विश्वे देवत्व नाम ऋत सपन्तो अमृतमेदेः ॥ (ऋ- १-६८-२) 
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ने आनन्द के हारो को ज्ञान में प्रत्यक्ष किया, सरमा' ने जगमगाती गीमों के 
दृढत्व को, विस्तार को पा लिया, उसके द्वारा मानुषी प्रजा अनन्द भोगती है ।” 

स्वीध्यो दिव आ सप्त यद्धी , रायो दूरो व्यूतज्ञा अजाननू। 

विदद्‌ गव्य सरमा दृलूहमूर्व, येना नु क मानुषी भोजते दि ॥ 

स्पष्ट ही ये पजाब की नदिया नही है, बल्कि आकाश (चौ) की नदिया हैं, 
सत्य की धाराए हे,* सरस्वती जैसी देविया हैं जो कि ज्ञान में सत््य से युवत है 
और जो इस सत्य के द्वारा मानुपी प्रजा के लिये आनन्द के द्वारो को खोल देती 
है। यहा भी हम वही देखते हे, जिसपर कि मे पहले ही वल दे चुका हू, कि 
गौओ के ढूंढ निकाले जाने में तथा नदियों के वह निकलने में एक गहरा सम्बन्ध 
है, ये दोनो एक ही कार्य के, महाकाय॑ं के अगभूत है, और वह है मनुष्यों द्वारा 
सत्य तथा अमृत की प्राप्ति का महाकाये, ऋत सपन्‍्तो अमृतमेव । 

अब यह पूर्णतया स्पष्ट है कि अगिरसो का महाकार्य है सत्य तथा असरता 
की विजय, स्व जिसे कि महान्‌ लोक, बृह॒द्‌ गो", भी कहा गया है सत्य का छोक 
है जो कि सामान्य द्यो और पृथिवी से ऊपर है, जो द्यो तथा पृथिवरी 
इसके सिवाय और कुछ नही हो सकते कि ये सामान्य मानसिक तथा भौतिक सत्ता 
हो, वृहद्‌ थो का मार्ग, सत्य का मार्ग जिसे कि अगिरसो ने रचा है और सरमा ने 
जिसका अनुसरण किया हैँ वह मार्ग है जो कि अमरता की तरफ ले जाता है, अमृत- 
त्वाय गातुम्‌, उषा का दर्शन (केतु), अगिरसो द्वारा जीता गया दिन, वह दर्शन 
है, जो कि सत्य-चेतना का अपना स्वकीय है, सूर्य तथा उषा की जममगाती हुई 
गोए, जो कि पणियो से जबदेस्ती छीनी गयी है, इसी सत्य-चेतना की ज्योतिया 
है जो कि सत्य के विचार, ऋतस्प धीति को रचने में सहायक होती है, जो सत्य 
का विचार अयास्य के सात-सिरो-वाले विचार में पूर्ण होता है, वेद की रा्रि मर्त्ये 


*देखो ऋ १३२ ८ में हिरण्यस्तूप अगिरस 'वृत्र” से मुक्त होकर आये हुए जलो 
का इस रूप में वर्णन करता है कि वे “मन को आरोहण करते है” मनो रहाणा , 
और अन्यत्र वे इस रूप में कहे गये हे कि ये वे जल हे जो कि अपने अन्दर ज्ञान को 
रखते हैं, आपो विचेतस (जैसे १८३ १ में) । 
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सत्ता की अधकारावृत चेतना है जिसमें कि सत्य अवज्नेतन हुआ-हुआ है, पहाडी की 
गुफा में छिपा हुआ है, रात्रिके इस अधकार में पडे हुए खोये सूर्यकी पुन प्राप्ति 
का अभिप्राय हैँ अधकारपूर्ण अवचेतन अवस्था में से सत्य के सूर्य की पुन प्राप्ति, 
और सात नदियोके भूमिकी ओर अध प्रवाह होनेका मतलब होना चाहिये हमारी 
सत्ता के सप्तगुण तत्त्व की उस प्रकार की वहि प्रवाही क्रिया जैसी कि वह दिव्य 
या अमर सत्ता के सत्य में व्यवस्थित की जा चुकी है। इसी प्रकार, फिर पणि 
होने चाहियें वे शक्तिया जो कि सत्य को अवचेतन अवस्था में से वाहर निकलने 
से रोकती हूँ और जो सतत रूप से इस (सत्य) के प्रकाशो को मनुष्य के पास से 
चुराने का प्रयत्न करती हे और मनुष्य को फिर से राज्रि में डाल देती हे और बवृत्र 
,वह शक्ति होनी चाहिये जो कि सत्य की प्रकाशमान नदियों की स्वच्छन्द गति 
में वाधा डालती हूँ और उसे रोकती है, हमारे अदर सत्य की अन्त प्रेरणा, ऋतस्य 
प्रेषा मे बाघा पहुचाती है, उस ज्यीतिर्मयी अन्त प्रेरणा, ज्योतिर्मयीम्‌ इषस्‌ मे जो 
कि हमें रात्रि से पार कराके अमरता प्राप्त करा सकनी है । और इसके विपरीत, 
देवता, 'अदिति' के पुत्र, होने चाहियें वे प्रकाशमयी दिव्यशक्तिया जो कि असीम 
चैतना 'अदिति' से पैदा होती हे, जिनकी रचना और क्रिया हमारी मानवीय तथा 
मर्त्य सत्ता के अदर आवश्यक है, जिससे कि हम विकसित होते-होते दिव्य रूप में 
देवो की अवस्था (देवत्वम्‌) में परिणत हो जाय, जो कि अमरता की अवस्था है। 
“अग्नि' सत्य-चेतनामय द्र॒ष्ट-सकल्प हूँ, वह प्रघान देवता है.जो कि हमें यज्ञ को 
सफलतापूर्वक करने में समर्थ बना देता है, वह यज्ञ को सत्य के मार्ग पर ले 
जाता है, वह सग्राम का योद्धा हूँ, कर्म का अनुष्ठाता हैं और अपने अदर अन्य सव 
'दिव्यताओ को ग्रहण किये हुए उस 'अग्नि' की हमारे अदर एकता तथा व्यापकता 
का होना हो अमरता का आधार सत्य का लोक जहा कि हम पहचते हूँ 
उसका अपना घर हूँ तथा अन्य देवों का अपना घर है और वही मनुष्य के आत्मा 
का अतिमस प्राप्तव्य घर है। और यह अमरता वर्णित की गयी है एक परम सुख 
के रूप में, असीम आत्मिक सपत्ति तथा समृद्धि की अवस्था, रत्न, रथि, राघस्‌ 
आदि के सर्प में, हमारे दिव्य घर के खुलनेवाले द्वार है आनद-समृद्धि के द्वार, 
रायो दुर , वे दिव्य द्वार जो कि उनके लिये पूलते हुए नपाट खुल जाते है जो 
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सत्य को वढानेवाले (ऋतावृध ) है, और जिन द्वारो को हमारे लिये सरस्वती ने 
और इसकी बहिनो ने, सात सरिताओ ने, सरमा ने खोजा हैं, इन द्वारो की तरफ 
और उस विशाल चरागाह (क्षेत्र) की तरफ जो कि विस्तीर्ण सत्य की निर्वाघ 
तथा सम नि सीमताओ में है बृहस्पति और इन्द्र चमकीली गौओ को ऊपर की 
ओर ले जाते हे । 
इन विचारो को यदि हम स्पष्टतया अपने मनो में गडा लेवे तो हम इस योग्य 
हो जायगे कि वामदेव की ऋचाओ को समझ सके, जो कि उसी विचार-सामग्री 
को प्रतीकमयी भाषा में वार-वार दोहराती हे जिसे कि पराश्र ने अपेक्षाकृत 
अधिक खुले तौर पर व्यक्त कर दिया है। यह भग्नि' है, द्रष्ट-सकल्प है जिसे 
वामदेव के प्रारभिक सूक्‍त सवोधित किये गये हें। उसका इस रूप में स्तुतिगान 
किया गय। है कि वह मनुष्य के यज्ञ का बधु या निर्माता है, जो कि मनुष्य को दर्शन 
(९॥५00) के प्रति, ज्ञान (केतु) के प्रति जागृत करता है, स चेतयन्‌ मनुषो 
यज्ञबन्धु (ऋ ४१९)। ऐसा करता हुआ, “वह इस मनुष्य के द्वारोवाले 
घरो मे कार्यसिद्धि के लिये प्रयत्त करता हुआ निवास करता है, वह जो देव है, 
मत्य की कार्यसिद्धि मे साधन बनने के लिये आया है।” 
स क्षेति अस्य दुर्यासु साधन्‌ देवों सतेस्प सघनित्वमाप ।| (४-१-९) 
१ वह क्‍या है जिसे कि यह सिद्ध करता है ” यह अगली ऋचा हमे बताती है । 
“बहु अग्नि! जानता हुआ हमे अपने उस आनद की तरफ ले जाय जिसका देवो ने 
आस्वादन किया है, जिसे कि सब अमर्त्यों ने विचार द्वारा रचा है और झ्यौष्पिता', 
जो कि जनिता है, सत्य का सिज्चन कर रहा है।” 
स तू नो अग्निनेयतु प्रजानन्चच्छा रत्न देवभकत यदस्य । 
धिया यद्‌ विश्वे अमृता अकृष्वन्‌ द्योष्पिता जनिता सत्यमुक्षन्‌ ॥ (ऋ ४-१-१०) 
यही है पराशर द्वारा वणित अमरता का परम सुख जिसे कि अमर्त्य देवताओं 
की शक्तियों ने सत्य के विचार में तथा इसकी अन्त प्रेरणा में अपना कार्य करके 
' रचा है, और सत्य का सिज्चन स्पष्ट ही जलो का सिज्चन है, जैसा कि 'उक्षन्‌ 


शब्द से सूचित होता है, यह वही है जिसे कि पराशर ने पहाडी के ऊपर सत्य की 
! सात नदियों का समतायुकत प्रसार कहा है। 
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बामदेव अपने कथन को जारी रखता हुआ आगे हमें इस महान्‌, प्रथम या 
सर्वोच्च शक्ति, अग्नि' के जन्म के वारे में कहता है, जो जन्म सत्य में होता है, 
इसके जलों मे, इसके आदिम घर में होता है। प्रथम वह (अग्नि) पैदा हुआ 
जलो के अदर, वृहत्‌ लोक (स्व ) के आधार के अदर, इसके गर्म (अर्थात्‌ इसके 
आसन-स्थान और जन्म-स्थान, इसके आदिम घर) के अदर, वह विना सिर 
और पैर के था, अपने दो अतो को छिपा रहा था, वृषभ की माद में अपने आपको 
कार्य में लगा रहा था।” वृपभ है देव या पुरुष, उसकी माद हूँ सत्य का लोक, 
और अग्नि जो कि द्रष्टू-सकल्प' हूँ, सत्य-चेतना में कार्य करता हुआ, छोको को 
रचता है, पर वह अपने दो अतो को, अपने सिर और पैरो को, छिपाता है, कहने 
का अभिप्राय यह हूँ कि उसके व्यापार पराचेतन तथा अवचेतन (5प्र0९7८०॥- 
5067६ 2ते 5प्रॉ2०075८०९7॥) के बीच में क्रिया करते हे, जिनमें कि 
उसकी उच्चत्तम और निम्तनतम अवस्थाए क्रमश छिपी रहती हे एक तो पूर्ण 
भ्रकाश में दूसरी पूर्ण अधंकार मे। वहासे फिर वह प्रथम और सर्वोच्च शक्ति 
के रूप में आगे प्रस्थान करता हैँ और सुख की सात शक्तियों, सात प्रियाओ, की 
क्रिया के द्वारा वह चुषभ या देव के यहा पैदा हो ज़ाता है। 'प्रकाशमय ज्ञान 
द्वारा जो कि प्रथमशवित के रूप में आया था, वह (अग्नि) आगे गया और सत्य 
के स्थान में, चुषभ को माद मे, वाछनीय, युवा, पूर्ण शरीरवाला, अतिशय जग- 
मगाता हुआ, वह पहुच गया, सात प्रियाओ ने उसे देव के यहा पैदा कर दिया। ।' 

इसके वाद ऋषि आता हूँ मानवीय प्तरो के महाकायें की ओर, अस्माकमन्न 
पितरो भनुष्पा , अभि प्र सेडुऋतमाशुघए्णा + यहा हमारे सानद पितर रूत्य 
को ख्ोजना चाहते हुए इसके लिये आगे बढे, अपने आवरक कारागार में वन्द 
पडी हुई चमकीली गौओं को, चट्टान के वाडे में तन्‍्द अच्छी दुधार गौओ को वे 


'स जायत प्रथम पस्त्यासु सहो बुध्ने रजसो अस्य योनौ । 
मपादशीर्षा गुहमानों अन्ताश्ष्योयुचानों वृषभस्य चीछे॥ (कट ४-१-११) 
“अर शर्घ आते प्रथम विपन्याँ ऋतस्प योना वृषभस्य नीढे। 
स्पा्ों युवा चपुष्यो विभावा सप्त प्रियासो$जनयस्त वृष्णे ॥ (ऋट. ४-१-१२) 
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ऊपर की तरफ (सत्य की ओर) हाक ले गये, उपाओ ने उनकी पुकार का उत्तर 
दिया' ।१३॥ उन्होने पहाडी को विदीर्ण कर दिया और उन्हे (गौओं को) 
चमका दिया, अन्य जो कि उनके चारो तरफ थे उन सबने उनके इस (सत्य) को 
खुले तौर पर उद्घोषित कर दिया, पशुओ को हाकनेवाले उन्होने कर्मों के कर्त्ता 
(अग्नि) के प्रति स्तुतिगीतो का गान किया, उन्होने प्रकाश को पा लिया, वे 
अपने विचारों में जगमगा उठे (अथवा, उन्होने अपने विचारो द्वारा कार्य को पूर्ण 
किया) ।१४। उन्होने उस मन से जो कि प्रकाश की (गौओ की, गव्यता मनसा ) 
खोज करता है, उस दृढ़ और निविड पहाडी को तोड डाला जिसने कि प्रकाशमयी 
गौओ को घेर रखा था, इच्छुक आत्माओ ने दिव्य शब्द द्वारा, वचसा देव्येन, 
गौओ से भरे हुए दृढ वाडे को खोल दिया'।१५।” ये अगिरसो के कथानक के 
सामान्य आलकारिक वर्णन हूँ, पर अगली ऋचा में वामदेव अपेक्षाकृत और भी 
अधिक रहस्यमयी भाषा का प्रयोग करता है। “उन्होने प्रीणयित्री गौ के प्रथम 
नाम को मन में घारण किया, उन्होने माता के त्रिगुणित सात उच्च (स्थानों) को 
पा लिया, मादा गायो ने उसे जान लिया और उन्होने इसका अनुसरण किया, 
प्रकाशरूपी गौ की शानदार प्राप्ति (या शोभा) के द्वारा एक अरुण वस्तु आवि- 
भूत हुई।' 

ते मन्वत प्रथम नाम धेनोस्त्रि सप्त मातु परमाणि विन्दन्‌। 

तज्जानतीरभ्यनूषत ज्ा आविर्भुवदरुणीयंशसा गो ॥ (ऋ ४-१-१६) 

यहा माता है अदिति, असीम चेतना, जो कि धिनु' या प्रीणयित्री गौ है, जिसके 
साथ अपने सप्तगुण प्रवाह के रूप में सात सरिताए हे, साथ ही बह प्रकाश की 


"अस्माकमत्र पितरो भनुष्या अभि प्र सेवुऋतमाशुषाणा । 
अव्मन्नजा सुद्भुधा वस्ने अन्तरुदुच्ना आजच्युबसों हुवाना ॥ (ऋ्ऋ ४-१-१३) 
'ते मर्मुजत बदृवासो अंद्रि तदेघासन्ये अभितो वि वोचन्‌ । 
पह्वयन्त्रासो अभि कारमर्चन्‌ विदन्त ज्योतिइचक्ृपन्त धीभि ॥ (ऋ ४-१-१४) 
"ते गव्यता सनसा वृध्यमुब्ध गा येमान परि षन्तमद्रिस्‌। 
दुल्बूह नरो चचसा देव्येन ब्रज गोमन्तमुशिजो वि बत्रु ॥ (ऋऋ ४-१-१५) 
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गो भी है जिसके साथ उपाए है, जो कि उसके शिशुओं के रूप में हे, वह अरुण 
वस्तु हूँ दिव्य उषा और गायें या किरणे हैँ उसके खिलते हुए प्रकाश । जिसके 
त्रिगुणित सात परम स्थान हूँ जिन्हे कि उपाए या मानसिक प्रकाश जानते हे मौर 
उनकी शोर गति करते हे, उस माता का प्रथम नाम होना चाहिये परम देव का 
नाम या देवत्व, जो देव असीम सत्ता हैं और असीम चेतना है और असीम सुख है, 
और तोन आसन-स्थान हे तीन दिव्य लोक जिन्हे कि इससे पहले इसी सृक्‍त में 
अग्नि के तीन उच्च जन्म कहा है, जो कि पुराणो के सत्य, त्तपस्‌! और जन 
है, जो कि देव की इन तीन असीमताओ के अनुरूप है और इनमें से प्रत्येक अपने- 
अपने तरीके से हमारी सत्ता के सप्नगुण तत्त्व को पूर्ण करता है, इस प्रकार हम 
अदिति के त्रिगुणित मात स्थानों की श्रेणिया पाते हे जो कि सत्य की दिव्य उपा 
में से खुलकर अपनी सपूर्ण गोमा में पकट हो गयी है'। इस प्रकार हम देखते 
है कि मानवीय पितरो द्वारा की गयी प्रकाश तथा सत्य की उपलब्धि भी एक 
आरोहण है, जो कि परम तथा दिव्य पद की अमरता की तरफ होता हैं, सर्वेस्नष्ट्री 
असीम माता के प्रथम नाम की ओर होता है, इस आरोहण करनेवाली सत्ता के 
लिये उस (माता) के जो त्रिगुणित सात उच्च पद हूँ उनकी ओर होता हैं गौर 
सनातन पहाडी (अद्वि) के सर्वोच्च सम-प्रदेशो (सानु) की ओर होता है। 
यह अमरता वह आनद है जिसका देवों ने आस्वादन किया है, जिसके विपय 
में वामदेव हमें पहले ही वतला चुका है कि यह वह वस्तु है जिसे कि अग्ति' को 
। यज्ञ द्वारा सिद्ध करना है, यह वह सर्वोच्च सुख है जो ऋ १२० ७ के अनुसार 
५ अपने त्रिगुणित सात आननन्‍्दों से युक्त है। क्योकि आगे वह कहता है “अन्च- 
"दिसों मत्र ७,- त्रिरस्य ता परमा सन्ति सत्या स्पाहा देवस्थ जनिमान्यरने ।” 
“इसी विचार को मेघातिथि काण्व ने (क्र १२० ७ मे) दिव्य सुख के ति- 
गुणित सात आनदो, रत्नानि त्रि साप्तानि, के रूप मे व्यक्ष किया है, अथवा यदि 
और अधिक आधव्दिक अनुवाद को ले, तो इस रूप में कि आनद जो जपनी सात- 
सात की तीन श्रेणियों में है, जिनमे से प्रत्येक को ऋभु अपने पथकूयूथक्‌ तथा पूर्ण 
सूप में प्रकट कर देते है, एकमेक सुशस्तिभि-। 
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कार नष्ट हो गया, जिसका आधार हिंछ चुका था, द्यौ चमक उठा (रोचत 
था, अभिप्राय प्रतीत होता है स्व के तीन प्रकाशमाय लोकी, दिवो रोचनानि, 
की अभिव्यक्ति से), दिव्य उषा का प्रकाश ऊपर उठा, सूर्य (सत्य के) 
विस्तीर्ण क्षेत्रो में प्रविष्ट हुआ, मर्त्यों के अन्दर सरल तथा कुठिल *वस्तुओं 
को देखता हुआ'। १७। इसके पश्चात्‌ सचमुच वे जाग गये और वे (सूर्य 
द्वारा किये गये कुटिल से सरल के, अनृत से सत्य के पार्थक्य द्वारा) विशेष रूप 
से देखने लगे, तभी वस्तुत उन्होंने उनके अन्दर उस सुख को थामा जो 
कि दुलोक में आस्वादन किया गया है, रत्व घारयन्त द्युभवतम्‌ । (हम 
चाहते हे कि) सबके सब देव हमारे सव घरो में होवे, हे मित्र, हे वरुण, वहा 
हमारे विचार के लिये सत्य होवे ।” विछ्वे थिश्वासु वुर्यासु देदा मित्र घिये 
चरुण सत्यमस्तु ॥१८॥ यह स्पष्ट वही वात हूँ जो कि पराशर शाक्त्य द्वारा 
इसकी अपेक्षा भिन्न भाषा में व्यक्त की जा चुकी है, अर्थात्‌ सत्य के विचार 
और प्रेरणा द्वारा सारी सत्ता की अभिव्याप्ति हो जाना और उस विचार तथा 
प्रेरणा में सव देवत्वों का व्यापार होने लगना जिससे कि हमारी सत्ता के अंग- 
अग में दिव्य सुख ओर अमरता का सृजन हो जावे। 

सूकत समाप्त इस प्रकार होता है, में अग्नि के प्रति शब्द को बोल सक्‌, जो 
अग्नि विशुद्ध रूप में चमक रहा हूँ, जो हवियो का पुरोहिन (होता) है, जो यज्ञ 
में सब से बडा है, जो सब कुछ हमारे पास छातनेवाला है, वह दोनो को हमारे 
लिये निचोड देवे, प्रकाश की गौओं के पवित्र ऊबस्‌ को और आनन्द के पौदे 
(सोम) के पवित्रीकृत भोजन को जो कि सर्वश्न परिषिक्त हुआ-हुआ हैँ'। १९। 


'नेशत्‌ तमो दुधित रोचत झोरुद्‌ देव्या उषसो भानुरते। 

आ सूर्यो बृहतस्तिष्ठदजाँ ऋजु मर्तेषु वुजिना च पद्यनु॥ (ऋ ४ १.१७) 
आदित्‌ पहचा बुबुधाना व्यख्यन्नादिद्‌ रत्न घारयन्त द्युभक्तम्‌। 

विद्वे विश्वासु दुर्यासु देशा मित्र घिये वरुण सत्यमस्तु ॥ (ऋ ४.१ १८ ) 
अच्छा वोचेय शुशुचानर्माग्न होतार विश्वभरस यजिष्ठम्‌ । 

शुच्पूधो अतृणन्न गवामत्घो न पूत परिषिक्तमशो ॥ (ऋ ४ ११९) 
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वह यज्ञ के सव अधिपतियो की (देवों की) असीम सत्ता (अदिति) है और 
सब भनुष्यों का अतिथि है, (हम चाहते हे कि) अग्नि जो अपने अन्दर देवों 
की वृद्धिशील अभिव्यक्ति को स्वीकार करता है, जन्मो को जाननेवाला है, युख 
का देनेवाला होंवे!'। २०॥ 

चतुर्थ मण्डल के दूसरे सूकत में हम बहुत ही स्पष्ट तौर पर और अर्थसूचक 
रूप से सात ऋषियों की समरूपता को पाते हे जो ऋषि कि दिव्य अगिरस है 
तथा मानवीय पितर है! उस संदर्भ से पहले, ४-२-११ से १४ तक ये चार 
ऋतचाए आती हे जिनमें कि सत्य तथा दिव्य सुस्त की अन्वेषणा का वर्णन है। 
जो ज्ञाता है वह ज्ञान तथा अज्ञान का, विस्तृत पृष्ठो का तथा कुटिल पृष्ठो का 
जो मर्त्यों को अन्दर वन्द करते हे, पूर्णतया विवेक कर सके, और हे देव, सतान 
में सुफल होनेवाले सुख के लिये दिति' को हमें दे डाल और 'अदिति' की रक्षा 
कर'।' यह ग्यारह॒वी ऋचा अपने अर्थ मे बडी ही अद्भुत है.। यहा हम ज्ञान 
तथा अज्ञान की विरोधिता पाते हे जो कि वेदान्त में मिलती है, और ज्ञान की 
समता दिखायी गयी है विशाल खुले पृप्ठो मे जिनका कि वेद में वहुधा सकेत 
आता है, ये वे विशाल पृष्ठ है जिनपर कि वे आरोहण करते है जो कि यज्ञ में 
श्रम करते है और वे वहा अग्नि को जात्मानन्दमय' (स्वजेन्य) रूप में बैठा हुआ 
पाते है (५-७-५) , वे हे विशाल अस्तित्व जिस को कि वह अपने निजी शरीर 
के लिये रचता हैं (५-४-६ ), वे सम-विस्तार हे, निर्वाध वृहत्‌ है। 

इसलिये यह देव की असीम सत्ता है जिसे कि हम सत्य के लोक पर पहुचकर 
पाते है, और यह अदिति माता के त्रिगुणित सात उच्च स्थानों से युक्त है, अग्नि! 
के तीन जन्मों से युक्त हैं, जो अग्नि असीम के अदर रहता है, अनते अत (४ १ 
७) । दूसरी तरफ अज्ञान की तद्गंपता दिखायी गयी है कुढिल या विषम 


"विश्वेदामदितियेजियाना विद्वेषामतिथिर्मानुषाणाम्‌ । 

अग्निर्देशनामव आवृणान सुमुठोको भवतु जातवेदा ॥ ४।१४२० 
“वित्तिनर्चिति चिनवद्‌ थि विद्यान्‌ पुष्ठेव वोता वृजिना च॒ मर्तान्‌। 
राये च न' स्वपत्याय देव दिति च रास्वादितिमुरुष्य ॥ ४२११ 
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पृष्ठो' से जो कि मर्त्यों को अदर बन्द करते हें और इसीलिये यह सीमित विभकत 
मर्त्य सत्ता हैं। इसके अतिरिक्त यह स्पष्ट है कि यह अज्ञान ही अगले मत्रार्थ 
का दिति है, दिति च्‌ रास्व अदितिस्‌ उरुष्य, और ज्ञान हैं अदिति। दिनि' का, 
जिसे कि दानु' भी कहा गया हैं, अर्थ है विभाग और वावक शव्तिया या वृत्र' हें 
उसकी सताने जिन्हे कि दानव , दानवा , दैत्या कहा गया हैं जब कि अदिति है वह 
सत्ता जो अपनी असीमता में रहती हैं और देवो की माता है। ऋषि एक ऐसे 
सुख की कामना कर रहा है जो कि सतान में सुफल हो, अर्थात्‌ दिव्य कार्यों और 
उनके फलो में, और यह सुख प्राप्त किया जाना है एक तो इस प्रकार कि उन सब 
ऐश्वयों को जीता जाय जिन्हे कि हमारी विभकक्‍त मरत्यं सत्ता ने अपने अदर रखा 
हआ है पर वृत्र' तथा 'पणियो' ने जिन्हे हमसे छीन लिया है, और दूसरे इस प्रकार 
कि उन्हे असीम दिव्य सत्ता में धारित किया जाय। उन ऐश्वर्यों के धारण को 
हमें अपनी मानवीम्र सत्ता की सामान्य प्रवृत्ति से, दनु' या 'दिति' के पृत्रो की 
अधीनता से वचाना होगा, रक्षित रखना होगा। यह विचार स्पष्ट ही ईश 
उपनियद्‌ के उस विचार से मिलता है जिसमे यह कहा गया है कि ज्ञान (विद्या) 
और अज्ञान (अविद्या ), एकता और बहूरूपता ये दोनो एक ब्रह्म में निहित हैं और 
इनका इस प्रकार धारण करना अमरता की प्राप्ति की झत्त है ।* 

इसके वाद हम सात दिव्य द्रप्टाओ पर आते हें । “अपराजित द्रष्टाओ ने 
द्रष्टा को (देव को, अग्नि को ) कहा, उसे अदर मानव सत्ता के घरो में बारण करते 
हुए, यहासे (इस शरीरधारी मानव सत्ता से) हे अग्ने | कर्म द्वारा अभीप्सा 

“वबृजिया' का अर्थ है कुटिल, और यह वेद में अनृत की कुटिलता को सूचित 
करने के लिये प्रयुक्त हुआ है जो कि सत्य की सरलता (ऋणजुता) से विपरीत 
है, पर यहा कवि स्पष्ट ही अपने मन के अन्दर वृज्‌' के धात्वर्थ को रखे हृए है, 
अर्थात्‌ पुथक्‌ करना, पर्दा डालकर विभकत करना और इससे बने विशेषण-शव्द 
वृजिन' का यही ज्ञाव्दिक अथं हूँ जो 'मर्तान्‌” को विज्येषित करता है । 

“विद्याध्चाविद्याञ्च यस्तद्‌ वेदोभय सह । 

अविद्यया मृत्यु तीर्त्ता विद्ययाष्मृतमसनुते ॥ ईश ११ 


२८२ 


पितरो की विजय 


करता हुआ (अं ), तू अपनी उन्नतिभील गतियों से उन्हे देख सके जिनका कि 
तुझे दर्शन (५॥50॥) प्राप्त करना चाहिये, जो कि सबसे अतिक्रान्त, अद्भुत 
हैँ, (देव के देवत्व हे) ।* 

कवि शशासु कवयो5दव्घा., निधारयन्तो दुर्यास्वायो । 

अतस्त्व दृश्याँ अग्न एतान्‌ पड़मि पव्येरद्भुताँ अरे एवं ॥(४२ १२) 

अब यह पुन देवत्व के दर्णन (५१5707 ) की यात्रा है। तू, हे अस्ने ! 
सर्वाधिक यूवा शक्तिवाले | उसके लिये जो कि शब्द का गान करता है और 
सोम की हवि देता हँ और यज्ञ का आदेग देता है, (उस यात्रा में) पूर्ण पथ-प्रदर्शक 
है, उस आरोचमान के लिये जो कि कर्म को पूर्ण करता है, तू सुख को ला, जो सुख 
उसके आगे बढ़ने के लिये बृहत्‌ आनद से युक्त हो, कर्म के कर्ता को (या, मनुष्य 
को, चर्षणिप्रा ) तुप्टि देनेवाला हो ।१३१ अब, जो अग्ने । उस सबको जिसे 
कि हमने अपने हाथो से और अपने पैरों से और अपने शरीरो से रचा है, सच्चे 
विचारक (अगिरस्‌) इस रुप में कर देते हे, मानो कि, यह तेरा रथ है, जो कि 
दो भुजाओ के (द्यौ भौर पृथिवी के, भुरिजो ) व्यापार द्वारा बना है, सत्य को 
अधिगत करना चाहते हुए उन्होने इसके भ्रति अपने मार्ग को वना लिया है, (या 
इस सत्य पर वश प्राप्त किया है) ऋत येमु सुध्य आशुधाणा ॥१४॥ अब उपा 
माता के सात द्रष्टा, (यज्ञ के) सर्वोत्कृप्ट विनियोक्ता, हम पैदा हो जाय, जो 
अपने-आपमे देव हे, हम अगिरस्‌, दी के पुत्र, बन जाय, पवित्र रूप में चमकते 
हुए घन-दौलत से भरपूर पहाडी को तोड डाले ।१५॥” यहा हम बहुत ही 
स्पष्ट रूप में सात दिव्य द्रष्डाओं को इस रूप में पाते हू कि वे विश्व-यज्ञ के सर्वोत्तम 


ल्वमग्ने चाघते सुप्रणोति सुत्ततोमाय विघते यचिष्ठ। 

. रत्न भर शहमानाय धृष्वे पृयुइचन्द्रभवसे चर्पणिप्रा ॥(४.२ १३) 
अथा हू यद्‌ वयमस्ने त्वाया पहुसिहंस्तेभिइचक्ृमा तनूनि । 

रथ न ऋन्‍तो अयसा भुरिजोऋत येमु सुब्य आशुपाणा ॥ (४२-१४) 
'अथा मातुरुषस सन्‍्त विप्ना जायेमहि प्रयमा देधसों नून्‌। 

दिवस्पुत्ना अद्धिरसों भवेमार्ड उजेम घनिन शुचचन्त ॥ (४२१५) 


टी 
२८३ 


वेद-रहस्य 


विधायक है और इस विचार को पाते है कि मनृष्य ये सात द्वप्टा “वन जाता हैं, 
अर्थात्‌ वह उन द्रष्ठाओं को अपने अदर रचता है और स्वय उनके रूप में परिणत 
हो जाता है, ठीक वैसे ही जैसे कि वह द्यो और पृथिवी तथा अन्य देव बन जाता 
है, अथवा जैसा कि इसे दूसरे रूप में यो प्रतिपादित किया गया है कि, वह अपनी 
स्वकीय सत्ता में दिव्य जन्मों को पैदा कर लेता है, रच'लेता है या निर्मित कर 
लेता है, (जन, कृ, तन्‌)। 

आगे इस रूप में मानवीय पितरों का उदाहरण दिया गया है कि उन्होने इस 
महान्‌ “बन जाने” के और इस महाप्राप्ति व महाकार्य के आदिम आदर्श (नमूने) 
को उपस्थित किया है। “अब भी, हे अग्ने | जैसे कि हमारे उत्कृष्ट पूर्व पितरों 
ने, सत्य को अधिगत करना चाहते हुए, छब्द को अभिव्यक्त करते हुए, पवित्रता 
और प्रकाश की ओर यात्रा की थी, उन्होंने पृथिवी को (भौतिक सत्ता को) 
तोडकर उनको जो कि अरुण थी (उषाओ को, गौमो को) खोल दिया १६ 
पूण कर्मोवाले तथा पूर्ण प्रकाशवाले, दिव्यताओ को पाना चाहते हुए, वे देव, जन्मो 
को लोहे के समान घडते हुए (या दिव्य जन्मों को लोहे के समान घडते हुए), 
'अग्नि' को एक विशुद्ध ज्वाला बनाते हुए, इच्द्र' को बढाते हुए, वे प्रकाश के 
विस्तार को (गौजो के विस्तार को, गव्यम्‌ ऊर्वेम्‌) पहुच गये और उन्होने उसे पा 
लिया ।(७। जो कि अवर देवों के जन्म हे वे दर्शन ( ५१507 ) में अभिव्यक्त " 
हो गये, मानो ऐश्वर्यों के खेत में गौओ के झुण्ड हो, ओ शक्तिशालिनू , (उन देवों 
ने दोनो कार्य किये) मर्त्यों के विशाल सुखभोगो को (या उन्तकी इच्छाओं को) 
पूर्ण किया और उच्चतर सत्ताकी वृद्धि के लिये भी अभीष्तुके तौर पर कार्य किया 

आ यूयेव क्षुमति पढ़वों अख्यदहेवाला यज्जनिसास्त्पुग्र। 

सर्ताता चिदुवेशीरकृप्रनु, बृधे चिदर्य उपरस्थायो ॥ (ऋ४२ १८) 





अघा यथा न पितरः परास ग्रत्नातों अग्व ऋतमाशुषाणा । 

शुचोदयन्‌ दीघितिमुक्यज्ञासः क्षामा भिन्‍्दन्यों अचणोरप ब्रन्‌॥ (४२१६) 
'सुकर्माण सुरुचो देवयन्तोध्यो न देवा जनिमा घमन्त । 

शुचन्तो अर्नि बवृधन्त इस््रमूवें गब्य परि षदन्तो अग्मन्‌ ॥(ऋ ४२१७) 


२८ 


पितरों की विजय 


स्पष्ट ही यह इस टद्विविध विचार की पुनरुक्ति है, जो कि दूसरे शब्दों मे रख 
दी गयी है, कि दिति के ऐब्वर्यों को धारण करना, तो भी भदिति को सुरक्षित 
रखना। “हमने तेरे लिये कर्म किया है, हम कर्मों में पूर्ण हो गये है, खुली चम- 
कती हुईं उपाओ ने सत्य मे अपना घर कर लिया है, (या सत्य के चोगे से अपने 
आपको आच्छादित कर त्तिया हँ ), अग्नि की परिपूर्णता में और उसके बहुगुणित 
आनद में, अपनी सपूर्ण चमक से युक्त जो देव की चमकती हुई आख है, उसमे 
(उन्होंने अपना घर वना लिया है)*।१९” 

४३११ ऋचा में फिर अगिरसो का उल्लेख आया है, और जो वर्णन इस 
ऋचा तक हमें ले जाते है उनमेंसे कुछ विशेष ध्यान देने योग्य हे, क्योकि इस 
वात को जितना दोहराया जाय उतना थोडा है कि वेद वी कोई भी ऋचा त्तवतक 
भछी प्रकार नही समझी जा सकती जबतक कि इसका प्रकरण न मालूम हो, 
सूक्त के विचार में उसका कया स्थान हू यह न मालूम हो, उसके यहले और पीछे 
जो कुछ वर्णन आता है वह सव न मालूम हो। सूक्‍त इस प्रकार प्रारम होता है 
कि मनुष्यों को पुकारकर कहा गया है कि वे उस 'अन्ति' को रचे जो कि सत्य में 
यज्ञ करता है, उसे उसके सुनहरी प्रकाश के रूप में रचे, (हिरण्यरूपम्‌, हिरण्य 
सर्वत्र सत्य के सौर प्रकाग, ऋत ज्योति , के लिये प्रतीक के तौर पर आया है) 
इससे पहले कि अज्ञान अपने-आपको रच सके, पुरा तनयित्नोरचित्तात्‌ (४-३-१) । 
इस अग्निदेव को कहा गया है कि वह मनुष्य के कर्म के प्रति और इसके अदर जो 
सत्य हैं उसके प्रति जागृत हो, क्योकि वह स्वय ऋतचित्‌' है, सत्य-चेतनामय है, 
विचार को यथार्थ रुप से धारण करनेवाला है, ऋतस्य वोधि ऋतचित्‌ स्वाधी 
(४-३-४)-क्योकि सारा अनूत केवल सत्य का एक अबयार्य घारण ही हैँ। उसे 
मनुष्य के अदर के सव दोष और पाप और न्यूनताओ को विभिन्न देवत्वों या परम 
देव की दिव्य गक्तियों को सौंपना होता है, जिससे कि उन्हे दूर किया जा सके 
ताकि अतत मनुष्य को असीम माता के सम्मुख निर्दोष घोषित क्या जा सके- 


*अकर्म ते स्वपसो अभूम ऋतमवस्नन्नुपसो विभाती । 
अनूनमरग्नि पुर॒धा सुइ्चन्ध्र देवस्य मर्मृंजततचारु चलु ॥ (ऋ. ४ २.१९) 


र्८५ 


चेद-रहस्य 


अदितये अनागस , अथवा अमीम सत्ता' के लिये, जैसा कि इसे अन्यत्र प्रकट 
किया गया है। 

इसके बाद नौवी तथा दसवी ऋचा में हम, अनेकविध सूत्रों में प्रकट किये 
गये, सयुक्त मानवीय तथा दिव्य सत्ता के, दिति' और अदिति” के विचार को 
पाते है जिनमेंसे पिछली अर्थात्‌ अदिति अपने साथ पहली अर्थात्‌ दिति को 
स्थित करती है, नियत्रित करती है और अपने प्रवाह से आपूरित करती है । 
सत्य जो कि सत्य से नियमित है, उसे में चाहता हु (अभिप्राय है, मानवीय सत्य 
जो कि दिव्य सत्य से नियमित है), गौ की अपक्व वस्तुए और उसकी परिपक्व 
तथा मधुमय देन (पुन , अभिप्राय यह होता है कि अपूर्ण मानवीय फल तथा विराट 
चेतना व सत्ता के पूर्ण मौर आनदमय दिव्य फल) एक साथ हो, वह (गौ) काली 
(अधेरी और विभकक्‍त सत्ता, दिति) होती हुई आधार के चमकीले जल द्वारा, 
सहचरी धाराओ के जल हारा (जामर्येण पयसा) पालित होती है ।१॥ सत्य 
के द्वारा अग्नि! वृबभ, नर, अपने पृष्ठो के जल से सिक्‍त हुआ-हुआ, न कापता 
हुआ, विस्तार को (विशाल स्थान या अभिव्यक्ति को) स्थापित करता हुआ 
विचरता है, चितकवरा बैल विशुद्ध चमकीले स्तन को दुहता हैं।१०॥' उस 
झुक की जो कि स्रोत है, आसन-स्थान हैं, आधार है, चमकीली सुफेद पवित्रता 
और त्रिविध लोक में अभिव्यक्त हुए जीवन की चितकवरी रगत-इन दोनो के बीच 
प्रतीकरूप में विरोधवर्णन बेद में जगह-जगह आता है, इसलिये चितकवरे बैल 
का और विशुद्ध चमकीले ऊबस या जलो के त्रोत का यह अलकार, अन्य अलकारो 
की तरह, केवल मानवीय जीवन के चहुरूव अनेकविध अभिव्यक्तीकरण के विचार 
को ही दोहराता है,-मानवीय जीवन के जो कि पविन्न, अपनी क्रियाओ में शान्ति- 
युक्त एवं सत्य और असीमता के जलो से परिपुष्ट है । 


'ऋतैेच ऋत नियतमीछ जा गोरासा सचा मधुमत्‌ पक्‍्वमस्ने। 
कृष्ण सतो रुशता धासिनेषा जासबेंग पयसा पोषाय 0 (हऋह ४॥३॥९) 
ऋतेन हि प्मा वृबभश्चिदकत पुमाँ अग्नि पयसा पृष्ठचेन। 
अस्पन्दसानों अचरद्‌ वयोधा दूया शुक्र दुदुहे पुदिनरूथ ॥ (हऋ ४३१०) 


हक कक “न 


पितरो की विजय 


अत में ऋषि प्रकाशमय गौओ और जर्लों का इकट्ठा जोडकर वर्णन (जैसा 
वर्णन वेद में वार-बार और जगह-जगह हुआ है) करने लगता है, सत्य के द्वारा 
अगिरमसो ने पहाडी को तोडकर खोल दिया और उछालकर अलग फेंक दिया और 
गौओ के साथ वे सयुकत हो गये , उन मानवीय आत्माओं ने सुखमयी उपा में अपना 
निवास वनाया, स्व  अभिव्यक्त हो गया जब कि अग्नि पैदा हुआ १११. सत्प 
के द्वारा दिव्य अमर जऊ, जो कि मृदित नहीं थे, अपनी मबुमय वाढ से युक्त 
अग्ने, एक शाज्वत प्रवाह में प्रवाहित हो पडे, जैसे कि अपनी ससपट चाल में तेजी 
से दोडता हुआ घोडा' ।१२।” ये चार (९१० ११ १२) ऋचाए वास्तव में 
अमरता-प्राप्ति के महाकार्य की प्रारभिक शबर्त्तों को बताने के लिये अभिप्रेत है । 
ये महान गाथा के प्रतीक हे, रहस्यवादियों की उस गाथा के जिसके अदर उन्होने 
अपने अय्युक्च आध्यात्मिक अनुभव को अधामिकों से छिपाकर रखा था, पर जो, 
शोक से कहना पडता है, उनकी सतति से भी काफी अच्छी तरह से छिपा रहा । 
ये रहस्यमय प्रतीक थे, अलकार थे, जिनमे कि उस सत्य को व्यक्त करना अभि- 
प्रेत था जिसकी उन्होने अन्य सबसे रक्षा की थी और केवल दीक्षित को, ज्ञानी को, 
द्रष्टा को देना चाहते थे, इस वात को वामदेव स्वय इसी सूक्‍त की अतिम ऋचा 
में अत्यधिक सरल और जोरदार भाषा में हमे कहता हँ-“ये त़्व रहस्यमय शब्द 
है जिनको कि मेने तेरे प्रति उच्चारण क्या है, जो तू ज्ञानी है, हे अग्ने | हे विनि- 
योजक जो आगे ले जानेवाले शब्द हूं, द्रप्टा-नानके जब्द हे, जो कि द्रप्टा के लिये 
अपने अभिप्राय को प्रकट करते हे,-मेने उन्हे अपने शब्दों और अपने विचारों में 
अकाशित होकर वोला हूँ । 

एता विद्ववा विदुपे तुभ्य वेघों नीयान्यग्ने निषण्या चचासि । 

लिदचता फवये काव्यान्यशसिप सतिभि विप्र उक्ये ॥ (ऋ ४३९१६) 

"ऋतिनांदि व्यसन्‌ भिदन्त- सर्माद्भिरतो नवन्त गोभि । 

शुन नर परि पदन्तुपासमादि स्वरभवज्जाते अग्नो ॥ (ऋ ४.३ ११) 

“ऋतेन देवोरमृता अमृक्ता अर्गोभिरापो मवुमद्भिरग्ने। 

चाजो न सर्गेपु प्रस्तुमान प्र सदमित्‌ त़्वितये दवन्यु ॥ (ऋ ४३१२) 
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ये रहस्यमय शब्द है, जिन्होंने कि सचमुच रहस्यार्थ को अपने अदर रसा हुआ 
हूँ, जो रहस्यार्थ पुरोहित, कर्मकाण्डी, वैयाकरण, पडित, ऐतिहासिक, गाथाज्ञास्त्री 
द्वारा उपेक्षित और अज्ञात रहा है, जिनके लिये कि वे शब्द अधकार के शब्द सिद्ध 
हुए हे या अस्तव्यस्तता की मुहरे साबित हुई हे, न कि वैमे जैसे कि वे महान्‌ 
प्राचीन पूर्वपितरो और उन्तकी प्रकाशपूर्ण सतति के लिये थे, निषण्पा वचासि 
नोथानि निवचना काव्यानि (अर्थात्‌ रहस्यमय शब्द जो कि आगे ले जानेवाते है 
अपने अभिप्राय को प्रकट कर्र देनेवाले, द्रष्टा-ज्ञान से युक्त शब्द) । 


इक्क्नोसवां अध्याय 


देवशुनों सरमा 


अब भी अगिरसों के कयानक के दो स्थिरभूत अग अवशिष्ट है जिनके कि 
सम्बन्ध में हमें थोडा और अधिक प्रकाश प्राप्त करने की आवश्यकता हैँ, जिस- 
से कि हम सत्य के, और प्राचीन पितरो के द्वारा उषा की ज्योतियों की पुन - 
प्राप्ति के इस वैदिक विचार को पूर्णतया प्रवीणतापूर्वक समझ सके, अर्थात्‌ 
हमें सरमा के स्वरूप को और पणियो के ठीक-ठीक व्यापार को नियत करना है, 
जो दो वैदिक व्यास्या की ऐसी समस्याएं है जो कि घनिष्ठता के साथ परस्पर- 
सम्बद्ध हैं। यह कि सरमा प्रकाश की और सभवत उषा की कोई शक्ति है 
बहुत ही स्पष्ट है, क्योकि एक वार जब हम यह्‌ जान लेते हे कि वह संघर्ष जिस- 
में इन्द्र तथा आदिम आर्य-ऋषि एक तरफ थे और थुफा' के पुत्र दूसरी तरफ थे 
कोई आदिकालीन भारतीय इतिहास का अनोखा विक्ृत रूप नहीं है बल्कि यह 
प्रकाश और अवकार की शक्तियों के वीच होनेवाला एक आलकारिक युद्ध हूँ 
तो सरमा जो कि जगमगानेवाली गौओ की खोज में जागे-आगे जाती है और 
मार्ग तया पर्वत का गुप्त दुर्ग इन दोनों को खोज लेती हैँ, अवष्यमेव मानवीय मन 
के अन्दर सत्य की उया की अग्रदूती होनी चाहिये। और यदि हम अपने-आपसे 
पूछे कि सत्यान्वेषिणी कार्यशक्तितयो में से वह कौनसी शक्ति है जो कि 
इस प्रकार हमारी रुत्ता में अज्ञान के अन्वकार में छिपे पड़े हुए सत्य को वहा से 
खोज लाती है तो तुरन्त हमे अन्तर्जान ([7पा707) का स्मरण आयेंगा। 
क्योंकि सरमा' सरस्वती नहीं है, वह अन्त-ज्रेरणा ([ग७एा9(0॥ ) 
नही हैँ, यद्यपि ये दोनों नाम हूं सजातीय से। संरस्वती देती है ज्ञान के पूर्ण 
प्रवाह को, वह महती घारा, महों अर्ण हुँ, या महती धारा को जगानेवाली हैं 
ओर वह प्रचुरता के साथ सव विचारों को प्रकाशित कर देती हैं, विश्व थियो 
विराजति ।! सरस्वती सत्य के प्रवाह से युक्त है और स्वय सत्य फा 
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प्रवाह है, सरमा' है सत्य के मार्ग पर यात्रा करनेवाली और इसे 
खोजनेवाली, जो कि स्वय उससे युक्त नहीं है वल्कि जो खोया हुआ हूँ उसे ढूढ- 
कर पानेवाली हैं। नाही वह 'इढ्ा' देवी के समान, स्वत प्रकाश्-ज्ञान 
(२८ए८४४०॥) की सम्पूर्ण वाणी, मनुष्य की शिक्षिका है, क्योकि जिसे 
वह खोजना चाहती है उसका पंता पा लेने के बाद भी वह उसे अधिगत नहीं 
कर लेती, वल्कि सिर्फ यह खबर ऋषियो को तथा उनके दिव्य सहायको को 
पहुचा देती है, जिन्हें कि उस प्रकाश को जिसका कि पता लग गया है अधिगत 
करने के लिये फिर भी युद्ध करना पडता है। 

तो भी हम देखते हे कि वेद स्वय सरमा के वारे में क्या कहता है ? सूक्‍त १- 
१०४ में एक ऋचा (प५वी) हूँ जिसमे कि सरमा के नाम का उल्लेख नहीं है, 
नाही वह सूक्‍त स्वय अगिरसो या पणियो के विषय में है, तो भी वह पक्ति ठीक 
उसी बात का वर्णन कर रही है जो कि वेद मे सरमा का कार्य बताया गया है- 
“जब कि यह पथप्रदशेक प्रत्यक्ष हो गया, वह, जानती हुई, उस सदन की तरफ 
गयी जो कि मानो दस्यु' का घर था।” 

प्रति यत्‌ स्था नीथार्दाश दस्योरोको नाच्छा सदन जासती गात्‌ । 

सरमा के ये दो स्वरूप हे (१) ज्ञान उसे प्रथम ही, दर्शन से पहिले, हो 
जाता हैं, न्यूनतम सकेतमात्र पर सहज रुप से वह उसे उद्भासित हो जाता है, 
तथा (२) उस ज्ञान से वह वाकी की कार्यशक्तियों का और दिव्य-शक्तियों का 
जो कि उस ज्ञान को खोजने में लगी होती हे पथप्रदर्शन करती है। और वह 
उस स्थान सदनभ्‌' को, विनाशकों के घर को ले जाती है जो कि सत्य के 
स्थान, सदनम्‌ ऋतस्प', की अपेक्षा सत्ता के दूसरे ध्रुव (?0]6) पर है जो 
अच्धकार की गुफा या गुह्मस्थान में-गुहायाम्‌ू-है, ठीक वैसे ही जैसे कि देवों 
का घर प्रकाश की युफा या गुद्यता में है। दूसरे शब्दो में, वह एक शविति हैँ 
जो कि पराचेतन सत्य (5प7967८०05ट९८७ जा ) से अवतीर्ण 
होकर आयी है, जो कि हमें उस प्रकाश तक ले जाती है जो हमारे अन्दर अव- 
चेतन (5प0700005८6॥() में छिपा पडा है। ये सब विश्वेषगण अन्त- 
जनि (7707) पर बिल्कुल घटते है। 
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सरमा नाम लेकर वेद के वहुत थोडे नूक्‍तों में उल्लिखित हुई हूँ और वह 
नियत रूप से अगिरसो के महाकार्य के या सत्ता के सर्वोच्च स्तरों की विजय के 
साथ सम्बद्ध होकर आयी है। इन सूक्‍तो में सवसे अधिक आवश्यक सूक्‍त है 
अनियो का सृकत ५-४५, जिसके विषय में हम नवग्वा तथा दशग्वा अगिरसों 
की अपनी परीक्षा के प्रसग में पहले भी ध्यान दे चुके हैं। प्रथम तीन ऋचाए 
उस महाकाये को सक्षेप में वणित करती हें-“शदब्दो के द्वारा चौ की पहाडी का 
मेदन करके उसने उन्हे पा लिया, हा, आती हुई उपा की चमकौली (ज्योतिया) 
खुलकर फैल गयी, उसने उन्हे खोल दिया जो कि वाडे के अन्दर थी, सव॒ ऊपर 
उठ गया, एक देव ने मानवीय द्वारो को खोल दिया ॥१)॥ सूर्य ने वल और 
शोभा को प्रचुर रूप में पा लिया, गौओ कहो भाता (उपा) जानती हुई 
विस्तीर्णता (के स्थान) से आयी, नदिया तीव् प्रवाह हो गयी, वे प्रवाह जिन्‍्हों- 
ने कि (अपनी प्रणाली को) काटकर वना लिया, धो एक सुघड स्तम्भ के 
समान दृढ हो गग्मा ॥२॥ इस शब्द के प्रति गर्भिणी पहाडी के गर्म 
सहुतियों के (नदियों के या अपेक्षाकृत कम मभव है कि उपाओं के) उच्च जन्म के 
लिये (बाहर निकल पडे)। पहाडी पृथक्‌-पृथक्‌ विभकत हो गयी, था पूर्ण हो 
गया (या उसने अपने-आपको सिद्ध कर लिया), वे (पृथिंवी पर) वस गये 
आर उन्होने विशाकता को वाट दिया ॥३॥” ये इन्द्र तथा अगिरन्‌ हे जिनके 
सवध में ऋषि कह रहा है, जैसा कि वाकी सारा सूक्‍त दर्णाता हैं और जैसा कि 
अस्तुत ही प्रयोग किये गये मुहावरों से स्पप्ट हो जाता हैँ, क्योकि ये जागिरस 
गाथा में आम तौर से प्रयुक्त होनेवाले सूत्र है और ये ठीक उन्ही मुहावरोको दोहरा 


"दिदा दियो विष्यन्नद्विमुक्थैरायत्या उपसो अचिनो थु । 

अपावृत म्नजिनोरुत स्वर्गाद्‌ वि दुरो सानुपीरदेव माव ॥ ५४५-१ ॥ 
"दि सुर्यो अमति न श्रियं सादोर्बाद्‌ गदा माता जानती गातू । 
धन्वर्णसो नद्य खादोमर्णा. स्यृणेव सुमिता दृहत दो ॥ ५-४५२॥ 
“अस्मा उकयाय पर्वतस्थ गर्भो महीना जनुये पुर्व्याय। 

दि पर्वेतो जिहोत साधत द्योराविवासन्तो दसयन्त भूम ॥ ५-४५.३ ॥ 
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रहे है, जो मुहावरे उन सुकतो में सतत रूप से प्रयुक्त हुए है जो कि उपा, गौओं और 
सूर्य की मुक्ति के सृक्‍त है। 

इनका अभिप्राय क्‍या है, यह हम पहले से ही जानते हे। हमारी पहले से 
बनी हुई त्रिगुण (मन प्राणशरीरात्मक) सत्ता की पहाडी, जो कि अपने शिखरो 
से आकाश (द्यौ) में उठी हुई है, इन्द्र हरा विदीर्ण कर दी जाती है और उसमे 
छिपी हुई ज्योतिया खुली फंल जाती हे, स्व | पराचेतना का उच्चतर लोक, 
चमकीली गौओ (ज्योतियो) के ऊब्वेमुख प्रवाह के हारा अभिव्यक्त हो जाता हैं । 
सत्य का सूर्य अपने प्रकाश की सपूर्ण शक्ति और झोभा को प्रसृत कर देता हैं 
आन्तरिक उपा ज्ञान से भरी हुई प्रकाशमान विस्तीर्णता से उदित होती है,-जानती 
गात्‌” यह वही वाक्याश है जो कि, १ १०४५ में उसके लिये प्रयुक्त हुआ है जो 
कि दस्यु' के घर को ले जाती है, और ३३१६ में सरमा के लिये,- 
सत्य की नदिया जो कि इसकी सत्ता तथा इसकी गति के वहि प्रवाह (ऋतस्य 
प्रेषा) को सूचित करती है अपनी द्वुत घाराओ में नीचे उतरती है और अपने 
जलो के लिये यहा एक प्रणाली का निर्माण करती हे, दो, मानसिक सत्ता, पूर्ण 
बन जाती है और एक सुघड स्तम्भ की नयाई सुदृढ हो जाती है जिससे 
कि वह उस उच्चतर या अमर जीवन के बृहत्‌ सत्य को थाम सके जो कि अब अभि- 
व्यक्त कर दिया गया हैं और उस सत्य की विशालता यहा सारी भौतिक सत्ता के 
अदर बस गयी है। पहाडी के गर्भो, पर्वतस्थ यर्भ ' का जन्म, उन ज्योतियों का 
जन्म जो कि सात-सिरोवाले विचार, 'ऋतस्य धीति ” को निरभित करती है और 
जी कि अन्त प्रेरित शब्द के प्रत्युत्तर में निकलती हे, उत सात महान्‌ नदियों के 
उच्च जन्म को प्राप्त कराता है जो नदिया क्रियाशील गति मे वर्तमान सत्य के सार- 
तत्त्व, 'ऋतस्य प्रेषा को निर्मित करती है। 

फिर इन्द्र और अग्नि का आवाहन करके पूर्ण वाणी के उन शब्दो द्वारा जो कि 
देवों को प्रिय हे-क्योकि इन्ही शब्दों हारा मरुत* यज्ञों को करते हे, उन 
द्रष्टाओ के रुप में जो कि अपने द्रष्टू-ज्ञान द्वारा यज्ञिय कर्म को सुचारू रूप से करते है 


*जीवन की विचार-सावक शवितिया, जैसा कि आगे चलकर प्रकट हो जायगा। 


२२९० 


देवशुनी सरमा 


(उक्थेभिहिं प्मा कवय सुयज्ञा मरुतो यजन्ति |4॥)-ऋषि इसके बाद मनुष्यों के 
सुख से एक उद्वोधन और पारस्परिक प्रोत्साहन के वचन कहलाता हैँ कि वे भी 
क्यो न॒पितरो के समान कार्य करें और उन्ही दिव्य फलो को प्राप्त कर ले । 
अब आ जाओ, आज हम विचार में पूर्ण हो जाय, कप्ट और अमुविधा को नप्ट 
कर डाछे, उच्चतर सुख अपनायें, 

एतो न्वद्य सुध्यो भवाम प्र दुच्छुना मिववामा वरीय । 

सब प्रतिकूल वन्‍्तुओ को (उन सव वस्तुओं को जो कि आक्रमण करती 
और विभकक्‍त कर देती हं, द्ेपासि) अपनेसे सदा वहुत दूर रखे, हम यज्ञ के पति 
की तरफ जागे बढें ॥५॥' आाओ, मित्रो, हम विचार को रचे (स्पप्ट ही जो कि 
सात-सिरोवाला अगिरसो का विचार है), जो कि माता (अदिति या उपा) हूँ 
और जो कि गौ के आवरण करनेवाले वाडे को हटा देता है ।” अभिष्राय पर्याप्त 
स्पप्ट है, यह ऐसे ही सदर्मो मे होता हूँ जैसे कि ये हे कि वेद का जान्तरिक आशय 
जपने-आपको प्रतीक के आवरण से जाघा मुक्त कर लेता है। 

इसके वाद ऋषि उस महान्‌ और प्राचीन उदाहरण का उल्लेख करता है जिसके 
लिये मनुप्यो को पुकारा गया हूँ कि वे उसे दोहराये, वह हैं अगिरसों का उदाहरण, 
सरमा का महापराक्तमका्यं। “यहा पत्वर गतिमय किया गया, जिसके द्वारा 
नवग्वा दस महीनों तक मत्र का गान करते रहे, सरमा ने सत्य के पास जाकर गौओो 
को पा लिया, अगिरसो ने सव वस्तुओं को सत्य कर दिया ॥छ0॥ जव कि इस 
एक मह॒दी (उषा जो कि असीम अदिति को सूचित करती है, माता गवामदिते- 
रनोकम्‌) के उदय में सव अगिरस्‌ गोओ के साव (अबवा इसकी अपेक्षा शायद 
यह ठोक हो कि प्रकाशो के द्वारा, जो प्रकाश कि गौओ या किरणो के प्रतीक से 
सूचित होते है) मिलकर इक्ट्ठे हो गये, इन (प्रकाशों) का म्रोत उच्च लोक में 


'आरे हेंपासि सनुतर्देचाम, अयाम प्राज्वों यजमानमच्छ ॥णा। 

“एठा धिय कृणवामा सखायोष्प या माता ऋणुत हृज गो. ॥६॥ 

अनूनोदत्र हस्तयतो अद्विरा्न्‌ येच दश मासों नववा। 

ऋत यती सरमा गा अविच्दद्‌ विश्वानि सत्याड्धिराइवकार॥ प-४५७॥ 


र्प्३े 


४! वेद-रहस्य 


/ 

था, सत्य के मार्ग द्वारा सरमा ने गौओ को पा लिया* ॥८।॥” यहा हम 
देखते हे कि सरमा की गति द्वारा, जो सरमा सत्य के मार्ग द्वारा सीवी सत्य को 
पहुच जाती है, यह हुआ है कि सात ऋषि, जो कि अयास्य और बृहस्पति के सात- 
सिरोवाले या सात-गौओवाले विचार के द्योतक है, सव छिपे हुए प्रकाशो को पा 
लेते है और इन प्रकाशों के वल से वे सब इकट्ठे मिल जाते है, जैसा कि हमे पहले 
ही वसिष्ठ कह चुका हैं कि, वे समविस्तार में, समाने ऊर्वे” इकटढे होते है 
जहासे कि उषा ज्ञान के साथ उतरकर आयी है, (भर्वाद्‌ जानती गात्‌, ऋचा २) 
या जैसा कि यहा इस रूप में प्रकट किया गया हैं कि इस एक महत्ी के उदय में 
अर्थात्‌ असीम चेतना' मे। वहा, जैसा कि वसिप्ठ कहता हैं, वे सयुकत हुए-हए 
ज्ञान मे सम्मत हो जाते हैँ (इकट्ठे जानते हे) और परस्पर प्रयत्न नही करते, 
'सगतास सजानत न यतन्‍्ते मिथस्ते', अभिप्राय यह है कि वे सातो एक हो जाते 
है, जैसा कि एक दूसरी ऋचा में सूचित किया गया हूँ, वे सात-मुखो-वाला एक 
अगिरस्‌ हो जाते हे-यह ऐसा रूपक है जो कि सात-सिरोवाले विचार के र्पक 
के अनुसारी हे-और यही अकेला सयुकुत अगिरस्‌ है जो कि सरमा की खोज के 
फलस्वरूप सव वस्तुओ को सत्य कर देता है (ऋचा ७) । समस्वर हुआ- 
हुआ, सयुक्‍त, पूर्ण हुआ-हुआ द्रष्टा-सकाप सब मिथ्यात्व और कुटिलता को ठीक 
कर देता है, और सब विचार, जीवन, क्रिया को सत्य के नियमों में परिणत कर 
देता है। इस सूक्‍त में भी सरमा का कार्य ठीक वही हैँ जो कि अन्तर्जञान 
([7।070707 ) का होता है, जो कि सीधा सत्य पर पहुचता है, सत्य के सरल 

मार्ग द्वारा न कि सशय और भ्राति के कुटिल मार्गों हरा और जो अधकार तथा 
मिथ्या प्रतीतियों के आवरण के अदर से सत्य को निकालकर मुक्त कर देता है, 
यह उस (सरमा) से खोजे और पाये गये प्रकाशो द्वारा ही होता हैँ कि द्रष्टा-मन 
सत्य के पूर्ण स्वत प्रकाश-ज्ञान (+९७४८।७४१07 ) को पाने में समर्थ होता है। 
सूक्‍त का अवशिष्ट-अज्ञ वर्णन करता है सात-घोडोवाले सूर्य के अपने उस खेत 





*विद्वे अस्या व्युषि माहिनाया स यद्‌ गोभिरज्िरसो नयन्त। 
उत्स आसा परमें सघस्थ ऋततस्थ पथा सरमा विदद्‌ गा ॥ ५४५८॥ 


२९४ 


देवशुनी सरमा 


की ओर उदय होने का “जो खेत लम्बी यात्रा की समाप्ति पर उसके लिये विशाल 
होकर फल जाता है”, वेगवान्‌ पक्षी (श्येन) की सोम-आप्नति का, औौर युवा द्रष्टा 
के द्वारा देदीप्यमान गौजोवाले उस खेत को पा लिये जाने का, सूर्य के 'प्रकाणमय 
समुद्र” पर आरोहण का, “विचारको द्वारा नीयमान जहाज की तरह” सूर्य के इस 
समुद्र को पार कर लेने का और अपनी पुकार के प्रत्युत्तर में उस ममुद्र के जलो का 
मनुप्य से अवतरण होने का। उन जलों में अगिरस्‌ का सप्त-गुणित विचार 
मनुष्य द्रष्ठा द्वारा स्थापित किया गया है । यदि हम यह याद रखे कि सूर्य 
द्योतक हूँ पराचेतना या सत्यवेतनामय ज्ञान के प्रकाश का और प्रकाशमय समुद्र 
द्योतक हैं माता अदिति के अपने त्रिगुणित सात स्थानों के साथ पराचेतन के छोको 
का, तो इन प्रतीकात्मक' उ्क्तियो का अभिप्राय समझ लेना मुश्किल नही होगा । 
यह उच्चतम प्राप्ति हैं उस परम रूक्ष्य की जो कि अगिरमो की पूर्ण कार्यसिद्धि | 
के बाद, सत्य के लोक पर उनके सयुक्त आरोहण के वाद प्राप्त होती है, ठीक वैसे 
ही जैसे कि वह कार्यसिद्धि सरमा के द्वारा गौओ का पता पा लिये जाने के वाद 
प्राप्त होती हूँ । 

एक और सूक्‍त जो कि इस सवध में बहुत हो महत्त्वपूर्ण हैं तृतीय मण्डल का 
३ १वा सूक्‍त है, जिसका ऋषि विश्वामित्र है। “अग्नि (दिव्य-मविति) पैदा हों 
गया है, जो कि अरुप (आरोचमान, देव, रुद्ठ ) के महान्‌ पुत्रो के प्रति यज्ञ करने के 
लिये जो हवि दी गयी हूँ उससे उठती हुई अपनी ज्वाला से कम्पायमान हो रहा हैं, 
उनका शिश्षु वडा महान्‌ है, एक व्यापक जन्म हुआ है, चमकीले घोड़ो को हाकने- 
वाले की (इन्द्र की, दिव्य मन की ) यज्ञो के द्वारा वडी महान्‌ गति हो रही है ॥३॥ 


“यही आशय हूँ जिसमे कि हम सुगमता से वेद की अन्य अनेक अवतक घुबली 
दीखनेवाली उक्तियो को समझ सकते है, उदाहरणार्थ ८ ६८ ९ “हम अपने युद्धो 
में तेरी सहायता से उस महान्‌ दौलत को जीत छेवे जो कि जलो में और सूर्य में 
रखी हँ-अप्सु सू्ये मह॒द्‌ घनम्‌”। 

“अग्निजंशे जुछा३ रेजमानों महस्पुत्नाँ अरुपस्य प्रवक्षे। 

महान्‌ गर्मो मह्या जातमेपा नहीं प्रवृद्धयंइबस्थ यज्ञ ॥ ३-३१.३ ॥ 


र९१५ 


वेद-रहस्य 


विजेबी (उषाए) स्पर्घा में उसके साथ ससकत हो गयी, वे ज्ञान हारा अधकार मे 
से एक महान्‌ प्रकाश को छुडा लाती हे, जानती हुई उपाए उसके प्रति उद्‌गत 
हो रही हे, इन्द्र जगमगाती गौओ का एकमात्र स्वामी वन गया है ।४॥ उन 
गौओ को जो कि (पणियो के) दृढ स्थान के अदर थी, विचारक विदीणे करके 
बाहर निकाल लाये, मन के द्वारा सात द्रष्टाओ ने आगे की ओर (या ऊपर उच्च 
लक्ष्य की ओर) उन्हे गति दी, उन्होने सत्य के सपूर्ण मार्ग (यात्रा के लक्ष्य-स्षेत्र) 
को पा लिया, उन (सत्य के परम स्थानो) को जानता हुआ इन्द्र नसन द्वारा उनके 
अदर प्रविष्ठ हो गया।” 
वीछौ सतीरभि धीरा अतृन्दन्‌ प्राचाहिन्चन्‌ सनसा सप्त विप्ना 
विश्वामविन्दन्‌ पथ्यामृतत्य प्रजानप्नित्ता नमसा विवेश ॥ (ऋ ३३१५) 
यह, जैसा कि सर्वत्र पाते हे, महान्‌ जन्म, महान्‌ प्रकाश, सत्य ज्ञान की महान्‌ 
दिव्यगति का वर्णन है, जिसके साथ लक्ष्य-प्राप्ति और देवो तथा द्रष्टाओ (ऋषियों) 
का ऊपर के उच्च स्तरो में प्रवेण भी वणित है। आगे हम इस कार में जो 
सरमा का भाग है उसका उल्लेख पाते है। “जब सरमा ने पहाडी के भग्न स्थान 
को ढूढकर पा लिया, तब उस इन्द्र ने (या सभव है, उस सरमा ने) महान्‌ तथा 
उच्च लक्ष्य को सतत बना दिया। वह सुन्दर पैरोवाली सरमा उसे (इन्द्र को) 
अविनाइय गौओ (उषा की अवध्य गौओ ) के आगे ले गयी, प्रथम जानती हुई वह, 
उन गौओ के शब्द की तरफ गयी ॥६॥” यह्‌ पुत्र अन्तर्ज्ञन ([7पा।07) 
है जो इस प्रकार पथप्रदशेत करता हैँ, जानती हुई वह तुरन्त और सबके सामने 
जा पहुचती है, बन्द पडे हुए प्रकाशो के शब्द की ओर-उस स्थान की ओर जहा 
कि खूब मजबूत वनी हुई और अभेद्य प्रतीत होनेवाली (वीलु, दृढ़) पहाडी टटी 
हुई हैं और जहा से अन्वेषक उसके अदर घुस सकते हे । 
अभि जैन्नीरसचन्त स्पृधान महि ज्योतिस्तमसो निरजानन्‌ | 
त जानती प्रत्युदायन्‍्युणघास पतिर्गवासभवदेक इन्द्र ॥ ३.३१४ ७ 
“विदव्‌ यदी सरमसा रुग्णमद्रे सहि पाथ पुर्य सध्य्यक्क । 
अग्न नयत्‌ सुपच्चक्षराणामच्छा रव प्रथम्मा जानतो गात्‌॥ ३३१६॥ 
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सूक्त का शेप माय अगिरसो और इन्द्र के इस पराक्रम-कार्य के वर्णन को 
जारी रखता है। “वह (इन्द्र) जो कि उन सबमें सबसे अधिक महान द्वप्टा 
था, उनसे मित्रता करता हुआ गया, गर्भिता पहाड़ी ने अपने गर्भो को पूर्ण कर्मों 
के कर्ता के लिये वाहर की ओर प्रेरित कर दिया, मनुप्यत्व के बल में, युवा 
(अगिरसो) के साथ ऐब्वर्यों की समृद्धि को चाहते हुए उसने (इच्द्ध ने) उसे 
अधिगत कर लिया, तब प्रकाण के मन्त्र (अर्क) का गान करता हुआ वह तुरत 
अगिरस हो गया' ॥७॥ हमारे सामने प्रत्येक सत्‌ वस्तु का रूप और भाप 
होता हुआ, वह सारे जन्मों को जान लेता है, वह चुण्ण का वव कर देता है । 
अभिप्राय यह हूँ कि दिव्य मन (इंद्र) एक ऐसा रूप धारण करता हैं जो ससार 
की प्रत्येक सत्‌ वस्तु के अनुर्प होता है और उसके सच्चे दिव्य लप को तथा 
अभिप्राय को प्रकट करता हूँ और उस मिथ्या-गक्ति को नष्ट कर देता हैं जो कि 
ज्ञान तथा त्रिया को विरूप, विक्ृत करनेवाली हैं। “गौओ का अन्वेप्टा, थौ 
के स्थाव (पद) का यात्री, मन्‍्त्रों का एन करता हुआ, वह सखा अपने सखाओ 
को (सच्ची आत्माभिव्यक्ति की) सारी कमियों से मुक्त कर देता हैं ॥८॥ 
उस मन के साय जिसने कि प्रकाझ् को (गोओ को) खोजा था, वे प्रकाशक 
शब्दों द्वारा अपने स्थानों पर स्थित हो गये, अमरता की ओर मार्ग बनाते 
हुए (नि गव्यता मनसा सेदुरक कृष्यानासों अमृतत्वाय गातुम्‌) । यह है उनका 
वह विद्याल स्थान, वह सत्य, जिसके द्वारा उन्होंने महीनों को (दशग्वाओं 
के दण मासों को) अविगत किया था ॥९%॥ दर्णन ( शाह्ा0॥) में समस्वर 
हुए (या पूर्णतया देखते हुए) वे अबने स्वकीय (घर, नव ) में आनन्दित 

अगच्छठ्ठु विग्रतम संबोयथन्ननुदयत्‌ सुझते गर्भमद्वि'। 

ससान मर्यों युवमिमंखस्यनश्नयाभवदज्धिरा सद्यो अर्चनू ॥ ३३१७३ 

सत सत प्रतिमान पुरोभूविश्वा वेद जनिमा हन्ति शुप्णम्‌ 

"प्र णो दिव पददोर्गब्युरचेन्‌ त्सल्ला सखीरमुम्चन्निरवद्यात्‌ ॥ ३३१८४ 

“नि मव्यता मनसा सेदुरक क्ृण्वानासो अमृतत्वाय गातुम्‌। 

इंद जिद्चु सइत सूर्येश़् येव भालसां असियासबुतेन ॥ ३३१९३ 


२९७ 


वेद-रहस्य 


हुए, (वस्तुओ के) पुरातन वीज के दूघ को दुहते हुए। उनके (अब्द की) 
आवाज ने सारे द्यावापृर्थिवी को तपा दिया (अभिप्नाय हैं तपती हुई निर्मेलता 
को, 'घर्म, तप्त घृत', रच दिया, जो कि सूर्य वी गौओं की देन है), 
उसमें जो कि पैदा हो गया यथा, उन्होंने उसे रखा जो दृढस्थित था और 
गौओ में वीरो को (अभिप्नाय है कि युद्ध-शक्ति ज्ञान के प्रकाश के अन्दर रखी 
गयी) ॥१०॥ ; 

“बृत्रह्म इद्र ने, उनके हारा जो कि पैदा हुए थे (यज्ञ के पुत्रों के द्वारा), हवि- 
यो के द्वारा, प्रकाश के मन्‍्त्रो द्वारा, बमकीली गोओ को ऊपर की ओर मुक्त कर 
दिया, विस्तीर्ण और आनन्‍न्दमयी गो (अदिति रूपी गौ, वृहत्‌ तथा सुखमय 
उच्चतर चेतना) ने उसके लिये मथुर अन्न को, घृत-मिश्चित मबु को छाते हुए, 
अपने दूध के रूप में उसे प्रदान किया ॥११॥ इस पिता के लिये (चौके 
लिये) भी उन्होने विस्तीर्ण तथा चमकीले स्थान को रचा, पूर्ण कर्मों के करनें- 
वाले उन्होने इसका सम्पूर्ण दर्शन (५४१9070) पा लिया । अपने अवरूम्बन 
से मातापिताओं (पृथिवी और दो) को खुला सहारा देते हुए वे उस उच्च- 
लोक में स्थित हो गये और इसके सारे आनन्द से सराबोर हो गये! ॥१२॥ 
जब (पाप और अनृत को) हटाने के लिये महान्‌ विचार पृथिवी तथा थयौ को 
व्याप्त करने के अपने कार्य में एकदम बढ़ते हुए उसको थामता है, घारण 
करता है-तव इन्द्र के लिये, जिसमें कि सम तथा निर्दोष वाणिया रहती है, 


'सपदयमाना अमदक्नभि स्व पय प्रत्नस्थ रेतसो दुधाना । 

वि रोदसों अतपद्‌ घोष एया जाते नि ष्ठासदधुर्गोषु बीरान्‌ ॥३ ३१.१०॥ 
स जातेगिवृत्रहा सेदु हव्पेरुदुद्धिता असुजदिन्द्रो अर्की। 

उरूच्यस्मे घृतवद्‌ भरन्ती मधु स्वाझ दुदुहे जेन्या गौ ॥३.३१ ११॥ 
'पिच्ने चिच्चक्तु सदन समस्मे महि त्विषोमत्‌ सुकतो वि हि ख्यन्‌। 
विष्कस्तन्त स्कम्भनेना जनित्री जासीना ऊर्ध्व रभस वि मिन्वन्‌ ॥३.३१-१२॥ 
“मही यदि घिषणा दिव्ननये घात्‌ सद्योदुध विभ्च रोदस्सो.) 

गिरो यस्सिन्ननवद्या समोचोविद्वा इन्द्राथ तविषीरनत्ता ॥३.३१.१३॥ 
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सब अधृष्य शक्तिया प्राप्त हो जाती है ॥१३॥ उसने महानू, वहु-हप और 
सुखमय खेत को (गौओ के विभाल खेत को, स्व॒ को) पा लिया है, और उसने 
एक साथ सारे गतिमय ग्रोद्ज को अपने सखाओ के लिये प्रेरित कर दिया है । 
इन्द्र नें मानवीय आत्माओ (अगिरसो) द्वारा देदीप्यमान होकर एक साथ सूर्य 
को, उषा को, सार्ग को और ज्वाला को पैदा कर दिया है ॥१५॥* 

अवशिष्ट ऋचाओं में यही अलकार जारी है, केवल वर्षा का वह सुप्रसिद्ध 
सूपक और वीच में आ गया है जो कि इतना अधिक गलत तौर पर समझा जाता 
रहा है। “प्राचीन पैदा हुए-हुए को में नवीन बनाता हू जिससे कि में विजयी 
हो सक्‌ू। तू अवब्य हमारे अनेक जदिव्य घातकों को हटा दे और स्व को 
हमारे अधिगत करने के लिये धारण कर ॥१९॥* पवित्र करनेवाली वर्पाए 
हमारे सामने (जलो के रूप में) फल गयी है, हमें सुख की अवस्था को तू छे 
जा जो कि उनका परला किनारा है। है इन्द्र | अपने रथ में बैठकर युद्ध 
क्ररता हुआ तू अत्रु से हमारी रक्षा कर, शीघ्रातिणीय हमे गौओों का विजेता 
बना दे ॥२०॥'  वृत्र के वधकर्ता, गौओ के स्वामी ने (मनुष्यों को) गौओ 
का दर्शन करा दिया, अपने चमकते हुए नियमों (या दीप्तियो) के साथ वह 
उनके अन्दर जा घुसा हूँ जो कि काले हूँ (प्रकाश से खाली हूं, जैसे कि पणि) , 
सत्यो को (सत्य की गौमों को ) दिसाकर सत्य के द्वारा उसने अपने 
सारे द्वारो को खोछ दिया है, प्र छूनृता दिशमान ऋतेन दुरश्च विद्या 


'महि क्षेत्र पुरु इचन्द्र विविद्ानादित्‌ सबिभ्यय्चरथ समेरत्‌। 

इन्द्रो नुभिरजनद्‌ दीद्यान साक सुर्यमुषस यातुमस्निम्‌ ॥३ ३१-१५॥॥ 
“तमज़िरस्वन्नमसा सपयेन्‌ नव्य कृणोमि सन्‍्य सेपुराजाम। 

द्रहो थि याहि चहुला अभदेवी स्वइ्य नो भघवन्‌ त्सातवे घा ॥३ ३२१ १९ 
सिह पादका प्रतता जभूवन्‌ त्स्वस्ति ना विपृष्ि पारसासाम्‌ । 

इन्ध त्व रथिर पाहि नो रियो मक्षम्क््‌ कृगुहि गोझितो न ४३-३६ २० 
“अदेदिय्ड चुत्रह् गोपतिर्गा अन्त कुण्णां अरुदेर्घानर्भिगात्‌ 

प्र सूदृता दिशमान ऋतेन दुरबइच विश्वा जवृणोदय सवा. ॥३-३१२१॥ 
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अवृणोदप सवा ॥२१॥” अभिप्राय यह हैं कि वह अपने निज लोक, 
स्व के द्वारों को खोल देता है, उसके वाद जब कि हमारे अन्यकार के 
अन्दर उसके प्रवेश द्वारा (अन्त क्ृष्णान्‌ गात्‌) मानवीय द्वार! जिन्हे कि पणि- 
यो ने बन्द कर रखा था टूटकर खुल पडते है । 

सो यह हूँ वर्णन इस अद्भुत सूकत का, जिसके कि अधिकाश का मेने अनुवाद 
कर दिया है क्योकि यह वेदिक कविता के रहस्यवादी तथा पूर्णतया आध्यात्मिक 
दोनो ही प्रकार के स्वरूप को चामत्कारिक रूप से खोलकर सामने रख देता है 
और ऐसा करते हुए यह उस रूपक के स्वरूप को भी स्पष्टतया प्रकट कर देता है 
जिसके वीच में सरमा का अककार आया हुँ। सरमा के विपय में ऋग्वेद 
सें जो अन्य उल्लेख आते है वे इस विचार में कोई विशेष महत्त्व की वात नहीं 
जोडते। एक सक्षिप्त उल्लेख हम ४-१६-८ मे पाते है, 'जब तू हे इन्द्र (पुरहत ) 
पहाडी का विदारण करके उसके अन्दर से जलों को निकारू लाया तब 
तेरे सामने सरमा आविर्भत हुई, इसी प्रकार हमारा नेता वनकर णजगिरमसों से 
स्तुति किया जाता हुआ तू बाडो को तोडकर हमारे लिये बहुतसी दौलत को 
निकाल ला*। यह अन्तर्शात (7(07707 ) है जो कि दिव्य सन के सामने 
इसके अग्रदूत के रूप में आविर्भुत होता हुँ, जव कि जलो का, सत्य की उत प्रवाह- 
रूप गतियो का प्रादुर्माव होता है जो कि इस पहाडी को तोडकर निकलती हे 
जिसमें कि वे वृत्र द्वारा दृढ़ता से बन्द की हुई थी (ऋचा ७), और यह इस 
अन्तर्ज्ञान द्वारा ही होता है कि यह देव (दिव्य मन, इन्द्र) हमारा नेता बनता है, 
इसके लिये कि वह प्रकाद को मुक्त कराये और उस बहुत सी दौलत को अधि- 
गत कराये जो कि पणियो के दुगेद्दारो के पीछे चद्गान के अन्दर छिपी पडी हूँ । 

सरमा का एक और उल्लेख हम पराशर शाक्त्य के एक सूकत, ऋ १७२ में पाते 
है। यह सूक्‍त उन सृकतो मे से”हँ जो कि वैदिक कल्पना के आश्यय को अत्यधिक 
स्पष्टता के साथ प्रकट कर देते हे, नि सदेह पराशर के अन्य बहुत से सूक्तो की ही 





*अपो यर्दाद्व पुरूहृत दर्दराविभुंवत्‌ सरमा पुष्य ते। 
स नो नेता वाजमा दर्धि भूरि गोज्ना रुजन्नद्धिरोभिगृंणान, एड १६-८॥ 
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भाति, जो पराशर कि बहुत विद्यद-प्रकाग-युक्‍त कवि हैँ और जिसे यह सदा प्रिय 
है कि रहस्यवादी के परदे के एक कोने को ही नही कितु कुछ अधिक को हटाकर 
वर्णन करे। यह सूक्‍त छोटा-सा है जौर में इस पूरे का हो अनुवाद कत्गा। 

नि काव्या वेबस दाइवतस्कहंस्ते दघानों नर्या पुरुणि। 

अग्निर्भुवद्‌ रयिपती रयीर्णा सत्ता चक्राणो अमृतानि विद्वा ॥ (ऋ० १.७२.१) 

उसने, अपने अदर, वस्तुओ के शाब्यत विधात्ता के द्वप्टा-ज्ञानो को रचा हैं 
अपने हाथ मे अनेक आवितयो, को, दिव्य पुरुषो की अयितयों को, (नर्या पुरुणि) 
घारण करते हुए, अग्नि अपने साथ सारी अमरताओं को रचता हमआ (दिव्य) 
ऐच्वर्यों का स्वामी हो जाता हैँ॥ १ ॥ 

अस्मे वत्स परि पन्त न विन्दन्निच्छन्तो बिश्े समृता अमूरा । 

श्रमयुव पदव्यों घियंबास्तस्यु पदे परमे चार्वग्ने' ॥ २ ॥ 

सब अमर्त्यों ने, उन्होने जो कि (अज्ञान द्वारा) सीमित नही है, इच्छा करते 
हुए, उसे हमारे अदर पा लिया, मानों कि (अदिति रूपी गौ का) वछडा हो, जो 
सर्वत्र विद्यमान है, श्रम करते हुए, स्थान की ओर यात्रा करते हुए, विचार को 
घारण करते हुए उन्होनें परम स्थान में सग्नि' की जगमगाती हुईं (शोभा) को 
अधिगत कर लिया॥ २ ॥ 

तिस्नो यदग्ने शरदस्त्वामिच्छुचि घृतेन शुच्यय सपर्यान्‌। 

नामानि चिद्‌ दधिरे यज्षियान्यसूदयन्त तन्‍्व' सुजाता ॥ ३ ॥ 

है अग्ने ! जब तीन वर्षो (तीन प्रतीकरुप ऋतुओ या काल-विभागो जो कि 
सभवत तीन मानसिक लोको मे से गुजरने के काल के अनुसार है) तक उन पर्वित्रो 
ने तुझ पवित्र की 'घृत' से सेवा की, तब उन्होने यज्ञिय नामो को घारण किया 
और सुजात रूपो को (उच्च छोक की ओर) गति दी॥ ३ ॥ 

आ रोदसी बृहती वेविदाना प्र रुद्रिया जभिरे यज्ञियास । 

विदन्मर्तों नेमधिता दचिक्षित्वानग्नि पदे परमे तस्विवातम ॥ ४॥| 

वे महान्‌ यावायुथिवी का ज्ञान रखते थे और उन हद्र के पुत्रों, यज्ञ के अधि- 
पतियों ने उन्हे जाने की ओर धारण किया, मर्त्य दर्शन (५१५07) के प्रति 
जाग गया मौर उसने अग्नि को पा लिया, जो जग्नि परम स्थान में स्थित था ॥ढ)॥ 


हे०१ 


वेद-रहस्य 


सजानाना उप सीदन्नभिज्नु पत्नीवन्तो नमस्थ नमस्पन्‌। 

रिरिक्‍्वासस्तन्व फ्ृण्वत सवा सखा सस्युनिमिषि रक्षमाणा ॥ ५॥ 

पूर्णतया (या समस्वरता के साथ) जानते हुए उन्होने उसके प्रति घुटने टेक 
दिये, उन्होने अयनी पत्वियो (देवो की स्त्रीलिंगी शक्तियों) सहित उस नमस्य 
को नमस्कार किया, अपने-आपको पवित्र करने हुए (या सभव है, यह अर्थ हो कि 
चथौ और प्ृथ्बी की सीमाओ को अतिक्रमण करते हुए) उन्होने अपने निज 
(अपने असली या दिव्य) रूपो को रचा, निनिमेष दृष्टि से रक्षा की, इस प्रकार 
कि प्रत्येक सखा ने सला की ॥ ५॥ 

प्रि सप्त यद्‌ गुह्यानि त्वे इत्पदाविदश्चिहिता यज्ञियास । 

तेभी रक्षन्ते असुत सजोषा पशुञ्च स्थातृब्चरथ थ पाहि॥ ६४ 

तेरे अदर यज्ञके देवो ने अदर छिपे हुए त्रिगुणित सात गुद्य स्थानों को पा लिया , 
व्रें एक हृदयवाले होकर, उनके द्वारा अमरता की रक्षा करते हे। रक्षा कर तू 
उत्त पशुओं की जो स्वित हे और उसकी जो कि गतिमय है ॥ ६ ॥ 

विद्दाँ अरने वयुनानि क्षितीना व्यानुषक्छुत्धो जीवसे घा । 

अन्त्षिहाँ अध्चनो देवयानानतन्द्दों दुतों अभबो ह॒विर्वाद्‌ ॥ ७॥। 

है अग्ने ! छोको में सब अभिव्यक्तियो (या जन्मों) के ज्ञान को रखता हुआ 
(अथवा मनुष्यो के सारे ज्ञान को जानता हुआ ), तू अपनी शक्तियो को सतत रूप 
से जीवन के लिये घारण कर। अदर, देवो की यात्रा के मार्गों को जानता हुआ, 
तू उनका अतन्‍्द्र दृत और हवियो का गहक हो जाता है ॥छा। 

स्वाध्यो दिव भा सप्त यह्धी रायो दुरो व्यूतज्ञा मजाननू । 

विदद्‌ गव्य सरमा दूल्तूहमूर्व येता नु क मानुषी भोजते विट्‌ ॥ ८॥ 

विचार को यथार्थ सप से धारण करती हुई, सत्य को जानती हुई द्युलोक की 
सात शक्तिशाली (नदियों) ने आनद (सम्पत्‌) के हारो को जान लिया, सरमा 
ने गोमो की दृढ़ता को, विस्तीर्णता को पा ल्या, जिसके हारा अब मानुषी प्रजा 
(उच्च ऐश्वर्यों का) आनद लेती हैँ ॥ ८ ॥। 

आ ये विद्रवा स्वपत्यानि तस्थु कृण्वानासों अमृतत्वाय गातुम्‌। 

मक्का सहद्भि पृथिवों वि तस्‍्थे माता पुत्ररदितिर्घायसे वे ॥ ९॥ 


रे०्२ 


देवशुनी सरमा 


उन्होंने जो कि उन सव वस्तुओं पर आस्थित हुए थे जो कि यथार्थ फल (अपत्य ) 
चाली है, असरता की ओर मार्ग बनाया, महान्‌ (देवों) के द्वारा और महच्ा के 
द्वारा पृथिवी विस्तृत रूप से स्थित हुई, माता अदिति, जपने पुत्रों के साथ, धारण 
करने के लिये आयी ॥ १९॥ 

अधि श्षिय नि दघुइचारुमस्मिन्‌ दियो यदक्षी अमृता अरृष्वन्‌। 

अध क्षरन्ति सिन्‍्ववो न सृष्ट प्र नीचीरग्ने अरुषीरजाननू ॥१०॥ 

अमर्त्यों ने उसके अदर चमकती हुई शोभा को निहित किण्य, जब कि उन्होने 
चयौ की दो आखो को (जो कि सभव्त सूर्य की दो दर्शन-शक्तियो, इन्द्र के दो धोडों 
के तद्गरप हैं) बनाया, नदिया, मानों वे मुक्त हुई-हुई हो, नीचे को प्रवाहित हुईं, 
आरोचमान (गौओ) ने, दो यहा नीचे थी, जान लिया हे अग्ने | ॥। १० ॥ 

यह है पराणगर का सूक्‍त जिसका कि मेने यथासमव अधिक-से-अधिक थब्दश 
अनुवाद किया है, यहा तक कि इसके लिये भाषा में कुछ थोड़े से अमौप्ठव को भी 
सहन करना पडा है । प्रथम दप्टि में ही यह स्पप्ट हो जाता है कि इस सारे-के-सारे 
सूक्‍त में ज्ञान का, सत्य का दिव्य ज्वाला का प्रतिपादन है, जो (ज्वाला) मुश्फिल 
से ही सर्वोच्च देव से भिन्न हो सकती है, इसमे अमरता का, और इस बान का 
प्रतिपादन हे कि देव (अर्थात्‌ दिव्य शवितया) यज द्वारा आरोहण कन्के अपने 
देवत्वको, अपने परम नामोझो, अपने वास्तविक रूपोको, दिव्यता के अपने प्रिगणित 
सात स्थानों सहित परमावस्था की जो जगमगाती हुई झोभा है उसको, पहुच जाते 
हँ। इस प्रकार के आरोहण का सिवाय इसके कोई दूसरा अर्थ नहीं हो सकता 
कि यह मनुष्य के अजदर की दिव्य शक्तियों का, जगत्‌ में उनके जो सामान्यतया 
रूप दिखायी देते हैँ उनसे उठकर, परे जगमगाते हुए सत्य की तरफ जारोहण है| 
जैसा कि सचमुच पराणर स्वय ही हमें कहता है कि देवों की इस क्रिया द्वारा 
मर्त्य मनुष्य ज्ञान के प्रति जागृत हो जाता है और परम पद में स्थित अग्नि को पा 
लेता है, 

विवन्‌ मर्तों नेमधिता चिकित्वान्‌ अग्निम्‌ पदे परमे तस्थिवासम्‌। 

इस प्रकार के सूकत में सरमा का और क्या मतरूव हैं, यदि वह त्तत्य की कोई 
शक्ति नहीं है, बदि उनकी गौए प्रकाश की दिव्य उपा की किरणे नहों 


जे 
३०३ 


वेद-रहस्य 


है ? प्राचीन लडाकू जातियो की गायो का तथा हमारे आये और द्रवीडी पूर्वजों 
के अपनी पारस्परिक लूटो और पशुहरणो पर किये जानेवाले रवतपातमय कलट्ो 
का अमरता तथा देवत्व के इस जगमगाते हुए स्वत प्रकाश ज्ञान से क्‍या 
सवध हो सकता हैं ” अथवा ये नदिया क्‍या होगी जो विचार करती हे और सत्य 
को जानती है और छिपे हुए द्वारो का पता लगा छेती हे ? या क्या अब भी हम 
यही कहेगे कि ये पजाव की नदिया थी जिन्हे द्रवीडियो ने वाध लगाकर रोक 
दिया था, या जो अनाव॒ष्टि के कारण रुक गयी थी और सरमा आर्यों के दूत-कर्म 
के लिये एक गाथा की पात्री थी, या केवल भौतिक उपा थी ? 
दशम मण्डल में एक सूक्‍त प्रा-का-पूरा सरमा के इस “दृत-कर्म” का वर्णन 
करता हूँ, यह सरमा और पणियों का सवाद है, परतु सरमा के विपय मे जितना 
हम पहले से जानते है उसमें यह कुछ और विशेष नयी वात नही जोडता और इस 
सूक्‍त का महत्त्व इसमें है कि यह गुफा के खजाने के जो स्वामी हे उनके बारे मे 
विचार बनाने मे हमे सहायता देता है। तो भी, हम यह देख सकते है कि न तो 
इस सूक्‍त मे, न ही दूसरे सूकतो में जिन्हे कि हम देख चुके हे, सरमा के देवशुनी 
(द्युलोक की कुतिया) रूप से चित्रण का जरा भी निर्देश हमे मिलता है, जो कि 
सभव है कि वैदिक कल्पना के वाद मे होनेवाले विकास में सरमा के साथ सबद्ध 
हो गया होगा। यह निश्चित ही चमकीली सुन्दर-पैरो-वाली देवी है, जिसकी 
ओर पणि आइकृष्ट हुए हैँ और जिसे वे अपनी वहिन बना लेना चाहते हे-इस रूप 
में नहीं कि वह एक कुतिया है जो अनेक पशुओ की रखवाली करेगी, वल्कि एक 
ऐसी देवी के रूप में जो उनके ऐश्वर्यों की प्राप्ति में हिस्सा लेगी। तो भी इसका 
चूलोक की कुतिया के रूपक द्वारा वर्णन अत्यधिक उपयुक्त और चित्ताकर्पक 
है और कथानक में से उसका विकसित हो जाना अनिवार्य था। 
प्राचीनतर सूक्‍तो में से एक में सचमुच हम एक पुत्र का उल्लेख पाते हे जिसके 
लिये सरमा ने भोजन प्राप्त कर लिया था”,-यह अर्थ उस एक प्राचीन व्याख्या 
के अनुसार है जो इस शब्दावली की व्याख्या के लिये एक कहानी प्रस्तुत करती है 
कि सरमा ने कहा था कि में खोयी हुई गौओ को तो ढूढ लगी पर शर्त यह है कि यज्ञ 
में मेरी सतान को भोजन मिलना चाहिये । पर यह स्पष्ट ही कल्पना मात्र है 


०४ 


देवशुनी सरभा 


जो कि इस व्यास्या को प्रमाणित करने के लिये गठ ली गयी हैँ भर जिसका स्वय 
ऋग्वेद में किसी स्थान पर उल्लेख नहीं आता। जिसमे उपर्युक्त घब्दावदी 
आयी है ग्ह ऋचा इस प्रकार हैं- 

इन्द्रस्याज़ि रसा चेष्टठों बिदत्‌ सरमा तनयाय धासिम। (ऋ १-६२-३) 

इसमे वेद वाहता है “यज्ञ मे-या जधिक सभवत इसका यह अर्थ है कि इन्द्र 
बजौर अगिरसो की (गीम के लिये की जानेवाली) खोज में-सरमा ने पुत्न के लिये 
एक आधारको ढूढ लिया”, (विदद्‌ सरमा तनयाय धासिम्‌ ), क्योकि यहा 'वासिम्‌ 
शब्द का आगय अधिक सभवत आधार ही प्रतीत होता है। यह पुत्र, पूरी 
सभावना है कि, वह पुत्र हैँ जो यज्ञ से पैदा हुआ हैँ, जो कि वैदिझ कल्पना का 
एक स्थिर तत्त्व है, न कि यह कि पृत्र से अभिप्राय यहा सरमा से पैदा हुई कुच्तो की 
सतति हो। वेद में इस जैसे वाक्याण और भी आते हे, जैसे ऋ १ ९६ ४ में 
'स मातरिदवा पुरुवारपुष्टिविदद्‌ गातु तनयाय स्थदित्‌। मातरिश्वा (प्राण के 
देवता, वायु) ने बहुदर से दरणीय पदार्थों को (जीवन के उच्चतर विपयो को) 
बढाते हुए, पुत्र के लिये मार्ग को दृढ़ लिया, स्व को हूढ लिया।” यहा विपय 
स्पष्ट ही वही है, पर पुत्र वग किसी पिल्‍लों की सन्त॒ति से कुछ सम्बन्ध नहीं है । 

द्मम मण्डल से एक वाद के सूकत में यम के दूतो के तप में दो सारमेय कृत्तो 
वा उल्लेस आता हैँ, पर उनकी माता के रुप में सरमा का वहा कोई संकेत नहीं 
हँ। यह आता हूँ प्रसिद्ध 'अन्त्येप्टियूक्त' (१०-१४) में और यहा पर ध्यान 
देने योग्य हुँ कि यम का तथा उसके दो कुत्तो का ऋग्वेद मे वास्तविक स्वरूप 
क्या हैं ? बाद के विचारों में यम मृत्यु का देवता हैँ और उसका एक अपना 
विशेष लोक हैँ, पर ऋग्वेद में प्रारण्त यह सूर्य का एक तप रह प्रतीत होता 
हैं, यहातक कि इतनी पीछे जाकर भी जद छि इमोपनिपद्‌ टी रचना हुई, इस 
नाम को हम सूर्यवाद्दी नाम के रूप में प्रयुकद किया गया पाते हँ,-भौर फिर 
सत्य के अतिरोचमान देव के युगल शिशुओं (यम-यमी) में से एक॥ बह 
धर्म का सरक्षक है, उस सत्य के नियम, सत्यधने वा जो कि असरता को घत 
आर इसल्यि वह स्वय अमरता का हो सरकक हैं। उाका छोफ है स्व 
बनरता का लोक है, अमृतते छोके शक्षितें, जेसा कि हमे ९-११३-७ 
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कहा गया है, जहा अजन्न ज्योति है, जहा स्व स्थित है, 'यत्र ज्योतिरज 
यस्सिन्‌ लोके स्वहितम्‌ू। सू १०-१४ वास्तव में उतना मृत्यु का सूक्त नही 
जितना कि जीवन और अमरता का सूकक्‍त है। यम ने और पूर्वपितरो 
मार्ग को ढूढ लिया है जो मार्ग उस छोक को जाता है जो लोक गौओ १ 
चरागाह है, जहा से कि शत्रु उन चमकती हुई गौओ को हरण नही कर सकता 
यमो नो गातु प्रथमो विवेद नेषा गव्यूतिरपभर्तवा उ, यत्रा न॒पूर्वे पितर परेयु 
(१०-१४-२ 
थौ के प्रति आरोहण करते हुए मत्य के आत्मा को आदेश दिया गया है 
चार आखोवाले, चितकबरे दो सारमेय कुत्तो को उत्तम (या, का्यसाधक 
मार्ग पर दौडकर अतिक्रमण कर जा”। दो को जानेवाले उस मार्ग के 
चार आखोवाले सरक्षक हे, वे अपने दिव्य दर्शन हवारा उस मार्ग पर मनुष्यों 4 
रक्षा करते हे, 
यौ ते इवानों यम्॒ रक्षितारों चतुरक्षो पथिरक्षी नृचक्षतों। (१०.१४ ११ 
और यम को कहा गया हैं कि वह इन्हे अपने मार्ग पर जाते हुए आत्मा के लि 


रक्षक के तौर पर देवे। ये कुत्ते है विशाल गतिवाले, आसानी से तृप्त न हो 
वाले” और नियम के देवता (यम) के दूतो के तौर पर ये मनुष्यों 
अन्दर विचरते हे'। और सूक्‍त में प्रार्थना है कि वे (कुत्ते) हमें यहा असुखू 
मय (लोक) में फिर से सुख प्राप्त करा देवे जिससे कि हम सूर्य को देख सके' 
यहा फिर हम प्राचीन वैदिक विचारो के क्रम को पाते हे, प्रकाश और सु 
और अमरता, ओर ये सारमेय कुत्ते सरमा के प्रधानभूत गृणो को रखते हं 
अर्थात्‌ दिव्य दर्शन, विशाल रूप से विचरण करनेवाली गति, जिस मार्ग हार 
लक्ष्य पर पहुचा जाता है उस मार्ग पर यात्रा करने की शक्ति। सरमा गौअ 
के विस्तार की तरफ ले जाती है, ये कुत्ते आत्मा की रक्षा करते हे जब कि व 
अति द्रव सारमेयो इवानो चतुरक्षो शबलों साधुना पया। (१० १४ १० 
“उरूणसावसुतृपा उद्म्बल्ो यमस्य दूतों चरतो जनाँ अनु । (१० १७.१२) (क 
'तावस्मश्य दृशये सूर्याय पुर्र्दातामसुमयेह भद्बम्‌ । (१० १४.१२) (ख) 
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चमकीली और अनइवर गौओ के दुर्जेय चरागाह, खेत (शक्षेत्र) की यात्रा कर 
रहा होता हूं। सरमा हमे सत्य को प्राप्त कराती है, नूर्य के दर्शन को प्राप्त 
कराती है जो कि सुख को पाने का मार्ग है, ये कुत्ते दु खलयीठा के इस लोक में 
पड़े हुए मनुष्य के लिये चेन लाते हे ताकि वह सूर्य के दर्शन को पा ठे। चाहे 
सरमा इस रूप में चित्रित की जाय कि वह सुन्दर पैरोवाली देवी है जो मार्ग पर 
तेजी से जाती हैं और सफलता प्राप्त कराती है, चाहे इस रूप में कि वह देवशुनी 
हैं जो मार्ग के इत विशाल गतिवाले सरक्षको (सारमेयो) की माता है, विचार 
एक ही है कि वह सत्य की एक जक्ति है, जो खोजती है और पता पा छेती है, जो 
अन्तर्देष्टि की एक दिव्य शवित हारा छिपे हुए प्रकाश का और अर्प्राप्य अमरता 
का पता छगा देती है। पर यह खोजना और पता पा लेना ही हैं जिसतक 
कि उसका व्यापार सीमित हैं। 


बाईसवा अध्याय 
अन्धकार के पुत्र 


एक ५,< नही बल्कि वार-वार हम यह देख चुके हे कि यह सम्भव ही नहीं हे 
कि अगिरसो, इन्द्र और सरमा की कहानी में हम पणियों की गुफा से उपा, सूर्य 
व गौओ की विजय करने का यह अर्थ लूगावे कि यह आये आक्राताओं तथा गुफा- 
निवासी द्रविडियो के वीच होनेवाले राजनैतिदः व सैनिक संघषे का वर्णन हैं। 
यह तो वह संघर्ष है जो प्रकाश के अन्वेष्टाओं और अबकार की भक्तियों के 
बीच होता है, गोौए हे सूर्य तथा उषा की ज्योतिया, वे भौतिक गाये नहीं हो 
सकती, गौओ का विशाल भयरहित खेत जिसे इन्द्र ने आर्यों के लिये जीता 
स्व ' का विशाल लोक है, सौर प्रकाश का लोक है, द्यो का त्रिगुण प्रकाशमय 
प्रदेश है। इसलिये इसके अनुरूप ही पणियो को इस रूप में लेना चाहिये कि 
वे अन्धकार-गृहा की शक्तिया हे। यह बिलकुल सच है कि पणि दस्यु' या 
दास' है, इस नाम से उनका वर्णत सतत रूप से देखने में आता है, उनके लिये 
यह वर्णन मिलता हैँ कि वे आर्य-वर्णे के प्रतिकूल दास-वर्ण हे, और रगवाची 
वर्ण! शब्द ब्राह्मणग्रथों में तथा पीछे के छेखो मे जाति या श्रेणी के लिये प्रयुक्त 
हुआ है, यद्यपि इससे यह परिणाम नहीं निकलता कि ऋग्वेद मे इसका यह अर्थ 
है। दस्यु हे पवित्र वाणी से घृणा करनेवाले, ये वे हैं जो हवि को या सोमरस 
को देवों के लिये अपित नहीं करते, जो गौजो व घोडो की दौलत को तथा अन्य 
खजानो को अपने ही लिये रख लेते हे मौर उन चीजो को द्रष्टाओ (ऋषियों) 
के लिये नही देते, ये वे हे जो यज्ञ नही करते। यदि हम चाहे तो यह भी 
कल्पना कर सकते हे कि भारत में दो ऐसे विभिन्न सम्प्रदायो के बीच एक सथर्ष 
हुआ करता था और इन ससम्प्रदायो के मानवीय प्रतिनिधियों के बीच होनेवाले 
इस भोतिक संघर्ष को देखकर उससे ही ऋषियो ने अपने प्रतीको को लिया तथा 
उन्हे आध्यात्मिक सघर्ष में प्रयुक्त कर दिया, वैसे ही जैसे उन्होने अपने भौतिक 
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जीवन के अन्य अग-्उपागो को आध्यात्मिक यज्ञ, बाध्यात्मिक दौलत और 
आध्यात्मिक युद्ध व यात्रा के लिये प्रतीक के रूप में प्रयुतुत किया। यह कल्पना 

ठीक हो या न हो, इतना तो पूर्णतया निश्चित है कि ऋग्वेद में कम-से-फम जिस 
युद्ध और विजय का वर्णन हुआ है वह कोई भौतिक युद्ध और लूठमार नहीं है 
वल्कि एक आध्यात्मिक सघर्प और आध्यात्मिक विजय हुँ। 

यदि हम इक्के-दुक्के सदर्भो को छेकर उन्हे कोई-सा एक विद्देय आर्थ दे डाले 
जो केवल उसी जगह ठीक लरूग सके जब कि हम उन बहुत से अन्य सदर्भो की 
उपेक्षा कर देते हो जिनमे वह बर्थ स्पष्ट ही अनुपपन्न ठहरता हैँ तो अर्थ करने 
की यह्‌ प्रणाली या तो विचारतुला पर ठीक व उतरनेवाली होगी था एक कपट- 
पूर्ण प्रभाली होगी। हमे इकट्छे रय से बेद के उन सभी उल्लेबों को लेता 
चाहिये जिनमे परणियों का, उनकी दौलत का, उनके विशेष गुणो का और उन 
पणियों पर प्राप्त की गयी देवो, द्रष्टाओ तथा आरयों की विजय का वर्णन है और 
इस प्रकार उत सभी सदभो को इकद्ठा रेकर देखने से जो परिणाम निकले उसे 
एकविघ रूप से स्वीकार करना चाहिये। जब हम उस प्रणाली का अनुनरण 
क ते है तो हम देखते हे कि इन सदर्भो में से कई सर्दर्म ऐसे है जिनमें पणियों के 
सम्बन्ध में बहु विचार कि ये मानचत्राणी हूँ पूर्णतया जसम्भव रूगता है और 
उन सन्दभो ते यह प्रतीत होता है कि पणि या तो भौतिक लन्धकार की था 
जाध्यात्मिक जच्चकार वी झक्तिया हे, दूसरे कुछ सन्दर्भ ऐसे है णितमे पर्णि 
भौतिक अन्धकार की शक््तिया नर्ववा नहीं हो नकते, या तो वे देवान्येपक 
और यज्ञकर्तानों के मानवीय शत्रु हो सकते है या आध्यात्मिक प्रकाश के शत्रु, 
फिर अन्य बुछ सदर्भ हमे ऐसे मिलते हे जिनमें वे द तो मानवीय शत्रु हो सकने है 
च भौतिक प्रकाद के भत्रु, वल्कि निश्चित तौर पर वे आध्यात्मिक प्रकाश, दिव्य 
सत्य और दिव्य बिचार के ग॒त्रु है। इन तथ्यों से केवल एक ही परिणाम निरल 
सफता हैं कि पणि देंद म॑ सदा जाध्यात्मिक प्रवा्म के जीर फेक आध्यात्मिक 
अकामण के अन्रु है। 

इन दस्युओ के सामान्य स्वरूप को उतगनेवादे मूल्यूब के तौर पर हम ऋष्‌ 
५ १४४ को ले सब्ते है, 'जग्नि पैदा होफ़र चमका, ज्योति पे दस्युओ को, बध- 


व. 
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कार को हनन करता हुआ, उसने ग्रोओ को, जलों को, स्व को पा लिया ।” 

अग्निर्जातों अरोचत, घ्लन्‌ दस्यूञज्योतिषया तम । 

अविन्ददू गा अप स्व ॥ (५-१४-४) 

दस्युओ के दो बडे विभाग हे, एक तो परणि' जो गौजो तथा जलो दोनो को अवरुद्ध 
करते हे पर मुस्यत जिनका सबंध गौओ के रुन्बन से है, दूसरे वृत्र” जो जलो को 
और प्रकाश को अवरुद्ध करते हूँ पर मुख्य रूप से जलो के रुन्‍्वन से जिनका सबंध 
है, सभी दस्यू निरपवाद रूप से स्व” को आरोहण करने के मार्ग मे आकर खडे 
हो जाते है और वे आर्य द्रष्टाओ द्वारा की जानेवाली दौलत की प्राप्ति का विरोद 
करते हँ। प्रकाश के रुन्धन से अभिप्राय है उन द्वारा स्व' के दर्शन, स्वर्दश, 
और सूर्य के दर्शन का, ज्ञान के उच्च दर्शन, उपना केतु. (५-३४-९ तथा ७-३०-३ ) 
का विरोध , जलो के रुन्धन से अभिप्राय है उन द्वारा स्व ' की विपुल गति 'स्वर्देततीः 
अप ' का, सत्य की गति या प्रवाहो, ऋतस्य प्रेषा, ऋतस्य धारा , का विरोध, 
दौलत प्राप्ति से विरोध का अभिप्राय है स्व ' के विपुल सारपदार्थ वसु, धन, वाज, 
हिरण्य का उन द्वारा रुत्धत, उस महान्‌ सपत्ति का रुन्‍्वन जो सपत्ति सूर्य में और 
जलो में निहित है, (अप्सु सूर्य महद्‌ धघनम्‌)। तो भी क्योकि सारी छडाई 
प्रकाश और अधकार के वीच, सत्य और अनृत के वीच, दिव्य माया और अदिव्य 
माया के बीच है, इसलिये सभी दस्यु यहा एकसमान अघकार से अभिन्नरूप मान 
लिये गये है, और यह अग्नि के पैदा होने और चमकने लगने पर होता हैं कि ज्योति 
उत्पन्न हो जाती है जिसके कि द्वारा वह्‌ दस्युओ का और अघकार का हनन करता 
है। ऐतिहासिक व्याख्या से यहा बिल्कुल भी काम नहीं चलेगा, यद्यपि प्रकृति- 
वादी व्याख्या को रास्ता मिल सकता है यदि हम इस सदर्भ को अन्य वर्णन से जुदा 
रूप में ही देखें और यह मान ले कि यज्ञिय अग्नि को प्रज्वलित करना दैनिक सूर्यो- 
दय का कारण होता है, पर हमे वेद के तुलनात्मक अध्ययन से किसी निर्णय पर 
पहुचना है न कि जुदा-जुदा सदर्भो के बल पर। 

आयों और पणियो या दस्युओ के वीच का विरोध पाचवें मण्डल के एक अन्य 
सूक्‍त (५।३४) में स्पष्ट हो गया है, और ३॥३४ में हमें आर्यदर्ण यह प्रयोग 
मिलता है। यह हमें अवश्य स्मरण रखना चाहिये कि दस्यु' अधकार से अभिन्न- 
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रूप बताये गये है, इसलियें आर्यो का सबंध प्रकाश से होना चाहिये, और वस्तुत 
ही हम पाते है कि स्पष्टतया दात्त-अंधकार की कल्पना के मुकावले में सूर्य के प्रकाश 
को बेद में आर्य-प्रकाश कहा गया है। वसिप्ठ भी तीन आर्येजनों का वर्णन 
करता हूँ जो कि “ज्योतिरग्रा ” अर्थात्‌ प्रकाश को अपना नेता बनानेवाले हे, प्रकाश 
को जो अपने आगे-आगे रखते हे (७-३३-७) । आयये-दस्यु प्रश्न पर यथोचित 
रूप से तभी विचार हो सकता है यदि एक व्यापक विवाद चलाया जाय जिसमे 
सभी प्रसगप्राप्त सदर्भों की परीक्षा की जाय और जो कठिनाइया आवे उनका 
मुकाबला किया जाय । परतु मेरे बर्तमान प्रयोजन के लिये यह प्रारभिक-विन्दु 
पर्याप्त है। हमें यह भी स्मरण रखना चाहिये कि वेद में हमे 'ऋत ज्योति *, 
'ह्रिण्य ज्योति", 'सत्य प्रकाश', युनहला प्रकार ये मुहाविरे मिलते हे जो हमारे 
हाथ में एक और सूत्र पकडाते है। अब सौर प्रकाश के ये तीन विशेषण, आर्य, 
ऋत, हिरण्य मेरी राय में परस्पर एफ दूसरे के अथद्योतक है और लगभग समा- 
नार्थक हैं। सूर्य सत्य का देवता है, इसलिये इसका प्रकाश ऋत्त ज्योति ' है, 
यह सत्य का प्रकाश वह हूँ जिसे आयें, वह देव हो या मनुष्य, धारण करता हैं 
और जिससे उसका आर्यत्व बनता है, फिर 'सूर्य' के लिये सुनहुला' यह विशेषण 
सतत रुप से प्रयुक्त हुआ हैं और सोना वेद में समवत्‌ सत्य के सार का प्रतीक 
है, क्योकि सत्य का सार है प्रकाश, जो वह सुनहरी दौलत है जो सूर्य में और स्व. 
के जलो में (अप्सु सूर्य) पायी गयी है,-इसलिये हम 'हिरण्य ज्योति ' यह विशेषण 
पाते हे। यह चुनहला या चमकीला प्रकाश सत्य का रग, वर्ण है, साथ ही 
यह उन विचारो का भी रग हैं जो विचार उस प्रवाण से परिपूर्ण हे जिसे आारयों ने 
जीता था, वे गौए जो रग में चमकीली, छुत्ना, श्वेत है, वैसी जैसा कि प्रवाण या 
रग होता हू, जब कि दस्य, क्योकि वह सघकार की एक शक्ति है, रग में कारा 
है। मेरी सम्मत्ति में सत्य के प्रकाण का, आयंज्योति का, चमकीलापन ही 
आयेवर्ण हूँ अर्थात्‌ उन आर्यो का वर्ण जो ज्योतिरयग्रा ' हे, गज्ञान की राहिया 
काल्‍रापन पणियों का रग है, दासवर्ण। इस प्रकार प्राय वर्ण' का अर्थ होगा 
स्वमाव' अथवा वे सब जो उस विशेष स्वभाववाले हैँ, वयोकि रग स्वभाव का 
दोतक है, और यह वात छि यह विचार प्राचीन जार्यो दे अदर एवं प्रचलित 
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विचार था मुझे इससे पुष्ट होती प्रतीत होती है कि बाद के काल में भिन्न-भिन्न 
रग-सफैद, लाल, पीला, काला-चार जातियो (वर्णों) में भेद करने के 
लिये व्यवह॒त हुए हैं। े 

ऋ ५३४ का सदर्भ निम्न प्रकार हैं- 

“दह (इन्द्र) पाच के साथ और दस के साथ आरोहण करने की इच्छा नहीं 
करता, वह उसके साथ सयुक्त नही होता जो सोम की हृवि नही देता है, चाहे वह 
वृद्धि को ही क्यो न प्राप्त हो रहा हो, वह उसे पराजित कर देता है या चह अपनी 
वेगयुक्‍्त गति से उसका वध कर देता है, वह देवत्व के अभिछाषी (देवयु ) को 
उसके सुखभोग के लिये गौओ से परिपूर्ण बाडे को देता हूँ!” (मत्र ५) 

“युद्ध-सघट्ट में (शत्रु का) विदारण करनेवाला, चतक्र (या पहिये) को दृढ़ता 
से थामनेवाला, जो सोमरस अपित नही करता उससे पराडमुख, पर सोमरस 
अपित करनेवाले को बढानेवाला, वह इन्द्र वडा भीषण है और सबको दमन करने- 
वाला है, वह कार्य इन्द्र दास' को पूर्णतया अपने वश्ञ में कर लेता है ।” (मत्र ६) 

“पणि के इस सुखभोग को चलित करता हुआ, अपहरण करता हुआ वह (इन्द्र) 
आता है और वह देनेवाले को (दाशुषे) उसके सुख के लिये 'सूनर वसु' गटता 
है अर्थात्‌ वह दौलत बाटता हैं जो कि वीर-शक्तियों से (शब्दार्थ में, मनुष्यों से) 
समृद्ध है (यहा 'सूनर' का अर्थ 'वीर-शक्तियों से समृद्ध/ यह किया है, क्योकि 
वीर' और 'नृ” बहुघा पर्यायरूप में प्रयुतत होते है) । वह मनुप्य जो इन्द्र के वल 
को क्रुद्ध करता है एक दुर्गम यात्रा में अनेकरप से रुकावटों को पाता है।” 

('दुर्गे चल ध्यियते आ पुरु) (मत्र ७)। 

“जब मघवा (इन्द्र) ने चमकीछी गौओ के अदर उन दो (जनो) को जान 

लिया जो भरपूर दौलतवाले (सुधनो) और सब वलो से युक्त (विश्वशर्धसौ) 


“ऋषि देवो से सदा यह प्रार्थता करते हे कि वे सर्वोच्च सुख' की ओर उनका 
मार्ग बना देवे जो मार्ग सुगम और जकण्टक सुग' हो, 'दुगें! इस सुगम का उलटा 
हैं, यह वह मार्ग है जो अनेकविध (पुर) आपत्तियो और कष्टो व कठिनाइयों से 
भरा पडा है। 
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तब उह ज्ञान में दबता हुआ एक तीसरे (जन) को जयना सहायक वनाता 
और तेजी से गति करता हुआ बयपने योद्धाओ की सहायता से गीओ के 
समुदाय को (गव्यम्‌) ऊपर की तरफ खोल देता है।” (मत्र ८) 

और इस सूक्‍त को अतिम ऋचा आर्य (चाहे वह देव हो या मनुष्य ) के विपय में 
यह वर्णन करती है कि वह आय॑ सर्वोच्च ज्ञानदर्शन पर पहच जाता है (उप्मा 
केतु अर्य ), जल अपने सगमो में उसे पालित करते हैं और उसके अदर बलूवती 
नथा जाज्वल्यमान सम्राम-शक्ति (क्षेत्रम्‌ अमवत्‌ त्वेबम्‌) रहती है। 

जितना कुछ इन प्रतीको के बारे में हम पहले से ही जानते हे उतनेसे हम इस 
सूक्‍त के आन्तरिक आशय को सुगमता से समझ सकते इन्द्र, जो दिव्य मन - 
जक्ति हैं, अज्ञान की शक्तियों के पास से उनकी छिपाकर रखी हुई दौलत को ले 
लेता है और तव भी जघ कि वे अज्ञान-शक्तिया प्रचुर और एप्टियुक्त होती है वह 
उनसे सवध स्थापित करने को तैयार नही होता, बह प्रकाशमं्ी उपा की दन्द 
पही गौशे को उस यज्ञ करनेवाले को दे देता है जो देदत्वो वा अभिलापी है। 
वह (इन्द्र) स्वप्र आर्य हैँ जो अज्ञान के जीवन को पूर्ण तीर से उच्चतर जीवन के 
बश में वर देता है जिससे कि यह अक्षान फा जीवव उत्त सारी दौलत को जो इसके 
कब्णे में थी इस उच्चनर जीवन के हाथ में सोप देता हैं। देवों को निरूपित 
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ले पण्चभिदेशभिर्चेष्टयूरभ चासुन्वता रुचते पुण्यता चर ! 

झिकति पेदसुप्ता हन्ति था घुमिरा देवयु भजति गोमति यजे॥ ५॥ 
वित्यक्षण समृती च्मासजोअ्युन्चदों विषुण सुन्वत्तों दृध'। 

इस्पों विश्वस्थ दसिता विभोषणों यथावश नयति दारामार्य ॥६४७ 
रूसों एेरजति भोजन सुप्थे वि दाशुयें नजति सूलर वसु। 

दुगें छद छियते विश्य आ पुर जनो यो अत्य तविपीमचुऋुबतू ॥ ७॥। 
स॒यज्जनी सुघनी विश्वशर्धसादवेदिद्यवों सघदा गोपु पुक्षिपु। 

युज ह्य॒शैन्यनकृत प्रवेपन्युदीं गव्य सुजते सत्वभिर्धुनि ॥ ८ ॥(ऋ ५३४) 
'सहुलसामाग्निदेशि युणोये झत्रिम्ल उपसा फरेतुमर्य । 

तत्सा प्यप रष्त पीपवन्स तस्मिन्‌ क्षत्रमसदत्वेयमुस्यु ॥ ९॥ (महू. ५ ३४) 
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करने के लिये आये! तथा अर्य' शब्दों का प्रयोग, न केवल यही पर वल्कि अन्य 
सदर्भों में भी, अपने-आपमें यह दर्शाने की प्रवृत्ति रखता हूँ कि आर्य तथा दस्यु का 
विरोध एक राष्ट्रीय या जातिगत अथवा केवलमात्र मानवीय भेद नहीं है, वल्कि 
इसका एक गभीरतर अर्थ है। 

योद्धा यहा निश्चित ही सात अगिरस्‌ है, क्योकि वे ही, न कि मस्त्‌' जैसा कि 
सायण ने 'सत्वभि ' का अर्थ लिया है, गौओ की मुक्ति में इन्द्र के सहायक होते 
है। पर जिनको इन्द्र चमकीली गौओ के अदर प्रविष्ट होकर अर्थात्‌ विचार के 
पुञ्जीभूत प्रकाशो को अधिगत करके पाता है या जानता है, वे तीन जन यहा 
कौन हे निश्चय कर सकना अधिक कठिन है। वहुत अधिक सभव यह है कि ये 
वे तीन हे जिनके द्वारा अगिरस्‌ ज्ञान की सात किरणे वढ़कर दस हो जाती हैं, 
जिससे कि अगिरस्‌ सफलतापूर्वक दस महीनो को पार कर छेते है और सूर्य तथा 
गौओ को भक्त करा लेते हे, क्योंकि यहा भी दो (जनो) को पा छेने या जान 
लेने और तीसरे (जन) की मदद पा लेने के बाद ही यह होता है कि इन्द्र 
पणियो के पास से गोओ को छुडा पाता है। इन तीन जनो का सम्बन्ध प्रवाश 
को नेता बनानेवाले (ज्योतिरग्रा ) तीन आर्यजनों (७-३३-७) के प्रतीकवाद 
के साथ तथा व” के तीन प्रकाशमान लोको के प्रतीकवाद के साथ भी जुड 
सकता है, क्योकि सर्वोच्च ज्ञान-दशेन (उपमा केतु ) की उपलब्धि उनकी 
क्रिया का अन्तिम परिणाम हैं और यह सर्वाच्च ज्ञान वह हैं जो स्व ' के दर्शन 
से युक्त हैँ तथा अपने तीन प्रकाशमान छोको (रोचनानि) में स्थित है जैसा 
कि हम ३-२-१४ में पाते हें, स्वदृंद केतु दिवो रोचनस्थासुदर्बुधम्‌, “वह ज्ञान- 
दर्शन जो स्व” को देखता है, जो प्रकाशमान लोको में स्थित है, जो उषा 
में जागृत होता है।” 

ऋ ३-३४ में विश्वामित्र ने आयंवर्ण' यह पदप्रयोग किया है और साथ ही 
वहा उसने इसके अध्यात्मपरक अर्थ की कुज्जी भी हमें दे दी है। इस सुकत 
की (८ से १० तक) तीन ऋचाए निम्न प्रकार से है- 

सत्नासाह वरेण्य सहोदा ससवास स्वरपइच देवी । 

ससान य॒पृथिवों द्यामुतेमामिन्द्र भदन्त्यनु घीरणास ॥ ८॥ 


अर 
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“(वे स्तुति करते है) अतिशय वाछनीय, नदा जभिभव करनेवाले, बल 
के देनेवाले, स्व” तथा दिव्य जलों को जीतकर अधिगत करनेवाले (इन्द्र) 
की, विचारक लोग इन्द्र के आनन्द मे आनन्दित होते है, जो इन्द्र पृथिवी तथा 
थो को अधिकृत कर लेनेवाला है” ॥८॥ 

५ ससानात्याँ उत सूर्य ससानेनद्र ससान पुउझभोजस गान्‌। 
' हिरिप्पयमुद भोग सस्तान ह॒त्वी दस्वून्‌ प्रार्य दर्णनावत्‌ ॥ ९॥॥ 
| “इन्द्र धोडो को अधिगत कर लेता है, सूर्य को अधिगत कर छेता है, अनेक / 
मुख-भोगोवाली गो को अधिगत कर छेता है, वह सुनहले सुस-मोगो को जीत | 
लेता है, दस्युओ का वध करके वह आर्य वर्ण की पाछता करता है (या रक्षा 
करता है)” ॥९॥ 
' इन्ध ओषघीरसनोदहानि घनस्पतींरसनोदन्तरिक्षम्‌ । 
विभेद दर्ल नुनुदे विवादोड्याभदद्‌ दमिताभिख्तूनाम्‌॥ १०३ 
“इन्द्र ओपधियों को और दिनो को जीत लेता है, वनन्पतियों को और अन्त- 
रिक्ष को जीत लेता हे, वह (वल' का भेदन का डालता है और दाणियो के वक्ता 
को आगे की तरफ प्रेरणा दें देता है, इस प्रकार वह उनका दमन-कर्ता बन 
जाता है जो उसके विरुद्ध कर्मो के करने का संकल्प रखनतेवाले है (अभि- 
ऋमूनाम्‌) ॥१०॥। 
यहा हम देखते हूँ कि उस सारी दौलत के प्रतीकमय दठत्त्व आ गये हूँ जिसे 
कि इच्ध ने आये के लिये जीता हूँ जौर उस दौलत में सम्मिल्ति है सूर्य, दिन, 
पूथयिवो, बुलोक, अन्तरिक्षठोक, घोड़े, पाथिव उपचय, ओपधिया और बय- 
स्पतिया ( पनस्पतीन्‌' यहा दृवर्थक रूप से है, वद के अधिपति और सुखभोग के 
अधिपति ), और बल तथा उसके सहावक दस्युओ के विरोधी रुप में यहा हस 
आ्यवर्ण' को पाते हे । ॒ 
परन्तु इससे पूर्ववर्तो ऋचाओ में (८-६ में) पहले ही 'वर्ण' घज्द इस अर्थ मे 
आ चुका है कि यह आय॑ के विचारो का रग है, उन विचारों का जो सच्चे तथा 
पकाय से परिपूर्ण हे। व के विजेता इच्ध ने, दिनो को पैदा करके, उच्छक्ो 
(अभिरसे) को साथ लेकर (दस्यथओ की) इन सेनाओं पर लाकमण किया 
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भौर उन्हे जीत लिया, उसने मनुष्य के लिये दितो के ज्ञान-दशन को (केतुम्‌ 
गह्दा) प्रकाशित कर दिया, उसने विशाल आनन्द के लिये प्रकाश को पा 
लिया (ऋचा ४) । उसने अपने उपासक के लिये इन विचारो को ज्ञान-चेतना 
से युक्त किया, जागृत किया, उसने इन (विचारो) के चमकीले वर्ण! को आगे 
(दस्युओ की बाघा से परे) पहुचा दिया (अचेतयद्‌ धिय इमा जरित्रे प्रेण 
दर्णमतिरच्छुक्मासाम्‌) (ऋचा ५)। वे महान्‌ इझद्र के अनेक महान्‌ 
और पूर्ण कर्मों को क्रिया में छाते हैं (या उनकी स्तुति करते हे), अपने 
वर से, अपनी अभिभूत कर देनेवाली शक्ति में भरकर, अपनी ज्ञान की 
क्रियाओं हारा (मायामि ) वह कुटिल दस्युआ को पीस डालता है 
(ऋचा ६) ।* 

यहा हम केतुम अह्लान्‌' अर्थात्‌ दिनो का ज्ञान-दर्गब” इस वैदिक मुहावरे 
को पाते है, जिससे सत्य के सूर्य का वह प्रकात अभिप्रेत है जो विज्ञाल दिव्य 
आनन्द को प्राप्त कराता है, क्योकि दिन' वे है जो मनुष्य के लिये इन्द्र से की गयी 
'स्व ' की विजय दारा उत्पन्न किये गये हैं उत समय जब कि, जैसा कि हम जानते 
है, इन्द्र ने पहले उत्पन्न अगिरसो की सहायता से पणि-सेनाओ का विनाज कर 
लिया तथा सूर्य और प्रकाशमर्य गोंओ का उदयन हो चुका। देव यह सब कुछ 
मनुष्य के लिये और मनुष्य की शक्तियों का रूप धारण फरके करते हे, न कि 
स्वय अपने लिये क्योकि वे तो पहले से ही इन दौछतो मे युक्त है ,-मनुष्य के 
लिये वह इन्द्र नृ' अर्थात्‌ दिव्य मनुष्य या पुएष बनकर उस पौरुष के अनेक 
वलो को धारण करता हूँ (नृवद्‌ . . नर्या पुरूणि-मत्र ५), मनुष्य को वह इसके 





*इन्द्र स्वर्षा जनयश्हानि जिगायोशिग्मि पुतता अशशिष्टि । 
प्रारोचयन्मनवे फेतुमह्नामवित्वज्ज्योतिबृहते रणाय ॥४॥ 
(इच्दस्तुजो वहेंणा आ विबेश नूदय्‌ दवानों नर्या पुरुणि)। 
अखेतय- घिय उमा जरित्रे प्रेम वर्णमत्तिरच्छकमासाम्‌ धणा 
सहो सहानि पनयन्त्यस्थेन्धस्थ कर्म सुकृता पुरूणि। 
चुजनेन वृजिनान्‌ त्स पिपेष सायाभिदंस्पूरमिभूत्येजा ॥६॥ (कह, ३३३४।४-६) 
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जागृत करता है कि वह इन विचारो का ज्ञान प्राप्त करे, जिन विचारों 
हा प्रतीकरूप मे पणियों के पास से छडायी गयी चमकदार गौए कहा गया 
ओर इन विचारों का चमकीला रग (शुक्र वर्णमासाम्‌) स्पष्टन वही 
गे शुक्र! या व्वेत' आरय-रग है, जिसका नौवी ऋचा में उल्लेख हुआ 
इन्द्र इन विचारों के 'रग' को आगे ले जाकर या वृद्धिगत करके 
«यों के विरोध से परे कर देता है (प्र वर्णमतिरच्छुक्रम्‌), ऐसा करके वह 
दस्युओ को मार डालता हैँ और भार्य के 'रग' की रक्षा करता हैं या पाठना 
करता है और वृद्धि करता है, (हुत्वी दस्यून्‌ प्रार्य वर्णगावद्‌ ।१९५॥) । इसके 
अतिरिक्त एक वात यह है कि ये दस्यु कुटिल है (वचृजिनान्‌), तथा ये 
जीते जाते हु इन्द्र के कर्मो या ज्ञान के झपो द्वारा, उसकी मायाओ' हारा, जिन 
मायाओ से, जैसा कि अन्य कई स्थानों पर कहा मिलता है, वह इन्द्र दस्युओ की, 
वृत्र' की या 'वल' की विरोधिनी मायाओ को अभिमूत करता है। ऋणजु 
और 'कुटिल' ये वेद मे सततरप से ऋमण 'सत्य' और 'अनृत' के पर्यायवाची के 
तौर पर आते हें। इसलिये यह स्पष्ट है कि ये 'पर्णि! दल्यु' अनूत और अज्ञान 
की कुटिल शवितया है जो जपने मिथ्या ज्ञान को, अपने मिथ्या बरु, सकल्‍्प और 
कर्मो को देवो तथा आरयों के सच्चे ज्ञान, सच्चे व, सच्चे सकल्य और कर्मों के 
विरोध में लगाती हे। प्रकाश की विजय का अभिप्राय है इस मिथ्या नान या 
दानदीय ज्ञान पर सत्य के दिव्य ज्ञान की विजय, और उस दिजय का मतलूव 
हैं सूर्य का ऊर्व्वारोहण, दिनो का जन्म, उघा का उदय, प्रकाशमान किरणों रूपी ! 
गौओ की मुक्ति और उन गौजओ का प्रकाश के छोक में चटया। 
ये गौए सत्य के विचार है, यह हमें सोम देवता के एप चूज्त ९-१११ में 
स्पप्ट रुप में बता दिया गया हूँ। 
इस जगमगानेवाले प्रकाण से अपने झो पवित्र करता हुआ, अपने स्थय जे 
घोटा द्वारा वहू यव विद्ेषिणी णस्तियो को चीरकर पार निवल जाता हैँ, मानो[ 
उपदे दे घोटे सूर्य के न्‍्वस जुते घोड़े हो। निचोड़े हुए सोम की घारासप, अपने- 
को पवित्र करता हुआ, जारोचमान, ज्यमगानेत्राला बहु चमवा उठता है, जब 
वह ऋचू के वक्‍्ताओ के साथ, सत-मुसो-वाले ऋत के वबनाओं (अभिरस णबित- 
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| यो) के साथ, (वस्तुओं के) सब रूपो को चारो जोर से घेरता है। (ऋचा १) 
तू, है सोम ! पणियों की उस दौलत को पा लेता है, तू अपने आपको माता- 
ओ' के द्वारा (अर्थात्‌ पणियो की गौओ के द्वारा, क्योकि दूसरे सूक्‍तों में पणियों 
की गौओ को माता” यह नाम कई जगह दिया गया है) अपने स्वकीय घर (स्व ) 
में चमका लेता है, सत्य के विचारो' के द्वारा अपने घर मे (चमका लेता हैं), 
समातृभिमंर्जयसि, स्व आ दसे, ऋतस्प घीतिभिदसे। मानो उच्चतर लोक का 
(परावत ) साम' (समतापूर्ण निष्पत्ति या सिद्धि, [समाने उर्वे], समतल विस्तार 
में) वह (स्व) है जहा (सत्य के) विचार आनद लेते हे। त्रिगुण लोक में 
रहनेवाली (या तीन मूलतत्त्वोवाली) उन आरोचमान (गौओ) द्वारा वह 
(ज्ञान की) विशाल अभिव्यक्ति को घारण करता है, वह जगमगाता हुआ विभाठ 
अभिव्यक्तियों को धारण करता हैँ'। (ऋचा २) 
यहा हम देखते है कि पणियो की गौए वे विचार है जो सत्य को प्राप्त कर लेते 
हे। पणियो की जिन गौओ के विषय में यहा यह कहा गया हैं कि इनके द्वारा 
सोम अपने निज घर में [अर्थात्‌ उस घर में जो अग्नि” तथा अन्य देवो का घर है 
और जिस घर से हम इस रूप में परिचित हे कि वह स्व ' का वृहत्‌ सत्य (ऋत 
बृहत्‌ ) है] साफ ओर चमकीला हो जाता है और यह कहा गया है कि ये जब- 
मगानेवाछी गौए अपने अदर सर्वोच्च लोक के त्रिगुण स्वभाव को रखती है (त्रि- 
धातुभि अरुषोशि ) और जिनके द्वारा सोम उस सत्य के जन्म को या उसकी 


अया रुचा हरिण्या पुतानो विश्वा हेघासि तरति स्वयुग्वभि 

सूरो न स्वयुग्वभि । 

धारा उुतस्य रोचते पुनानो अरुषो हरि । 

विश्वा यद्रूपा परियात्यूकदभि सप्तास्पेभिऋंक्वभि ॥१॥ 

त्व त्यत्‌ पणीना विदों वसु स मातुशि्मजंयसि स्व आ दस 

ऋतस्य घीतिभिदंमे । 

परावतों न साम तद्‌ यत्रा रणन्ति घोतय । 

ज्रिघातुभिरस्षोभिवेयों दे रोचमानों वयो दघे ॥२॥ (ऋू. ९१११) 
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विश्ञाल अभिव्यक्तित* को घारण करता हूँ, उन गौओ से अभिपष्रेत वे विचार है जो 
सत्य को प्राप्त कर लेते है। यह व , जो उन तीन प्रकाणमान लोकोवाला 
हैँ जिनकी विज्ञालता में “त्रिघातु” की समतापूर्ण निष्पन्नता रहती हैं (त्रिवातु 
मुहावरा प्राय उस त्रिविध परम तत्त्व के लिये प्रयुक्त हुआ हूँ जिससे त्रिगुणित 
सर्वोच्च लोक, तिस्न परावत वना है), अन्यत्र इस रूप में ठणित किया गया हैं कि 
यह विद्वाल तथा भयरहित चरागाह है जिसमे गौए इच्छानुभार विचरण करती है 
और आनद लेती हे (रण्यति) और यहा भी यह (स्व ) वह प्रदेण है जहा सत्प के 
विचार आनद लेते हैं (यत्र रणन्ति धीतय") । और अगली (तीसरी) ऋचा 
में यह कहा गया है कि 'सोम' का दिव्य रथ ज्ञान को प्राप्त करता हुआ, प्रक्ृष्ट 
(परम) दिशा का अनुसरण करता हूँ और दर्शन ( ४50॥) से युक्त होकर 
किरणों द्वारा आगे बढने का यत्न करता है, (पूर्बासनु प्रदिश यादि चेकितत्‌ स 
रह्निनि्ंतते दशतों रथो देव्यो दर्शतो रथ )। यह परम दिला स्पप्ट ही दिव्य या 
कि सत्व की दिशा हूँ, ये किरण स्पष्टत दिव्य उपा की या सत्य के सूर्य की किरणे 
,/ वें गौए हैँ जिन्हे पणियों ने छिपा रखा है, ये हूं प्रकराशमान विचार, चमकीछे 
रंग की घिय”, ऋततस्य धीतय ' 
वेद की सारी अन्त साक्षी जहा कही भी पणियो, गौंओ, अगिरसो का उल्लेस 
हुआ है, नियत रुप से इसी परिणाम को नपुप्ट करती है, स्थापित करती है । पणि 


बे 


है सत्य के विचारों के अवरोधक, ज्ञान-रहित अधकार (तमों अवयुनम्‌) में | 


निशस करनेवाले, जिस अथकार को इन्द्र और अगिरन्‌ दिव्य शब्द के द्वारा, सूर्य | 
के द्वारा हटाकर उसके स्थान मे प्रकाश को ले आते हे, ताकि जहा पहले जचकार , 





*वय , तुलना करो ६२१ २-३ से, जहा यह कहा गया है कि जो इच्द्र ज्ञानी हूं 
जोर जो हमारे झब्दों (वाणियो) को वहन करता है और उन झब्दो द्वारा यज्ञ में 
पवृद्ध होता है (इन्द्र यो विदानों गिर्वाहस गोभियंज्ञवृद्धमू) वह इन्द्र उस 
अबकार को जो जान ने यून्य फैला पडा था सुर्व के द्वारा उस रुप में परिणत कर 
देना है जो ज्ञान की प्रभिव्यक्ति से युक्त है, (स इत्तमोब्वयुन ततन्वत्‌ सूर्येण 
वयुनवच्चकार ) । 


३० 
न 
ब् 


वेद-रहस्य 


था वहा सत्य का विस्तार अभिव्यक्त हो जाय। इन्द्र पणियों के साय भौतिक 
आयुधो से नहीं वल्कि शब्दों से युद्ध करता है (देखो :८& ६३९२) , पर्णोर्वेचो- 
भि अभियोधदिख । जिस सूक्तत में यह वाक्याश आया है उस सूक्त (६ ३९) 
का विना कोई टिप्पणी किये केवल अनुवाद कर देना पर्याप्त होगा, जिससे कि 
इस प्रतीकवाद का स्वरूप अतिम रप से प्रकट हो जाय। 

उस दिव्य और आनदमग्न ज्रान्तदर्शी (सोम) की, उसकी जो यज्ञ का वाहक 
है, उसकी जो प्रकाणमान विचारवाला मथुमय वक्ता हूं, प्रेरणाओ को, हे देव ! 
हमसे, शब्द के वक्‍ता से सयुवत कर, जो प्रेरणाए प्रकाश की गौओ से पुर सृत 
(इपो गोअग्ना ) है। (मत्र १) 

यह था जिसने चमकीली (गाओ, 'उज्जा ') को, जो पहाडी के चारो ओर 
थी ताहा, जो सत्य को जोतनेवाला, सत्य के विचारो से अपने रथ को जोते हुए था 
(ऋतघीतिभिऋंतयुग्‌ युजान )। (तब) इन्द्र ने वल' के अभग्त पहाडी सम 
प्रदेश (सानु) को तोडा, शब्दों के द्वारा उसने पणियों के साथ युद्ध किया ।' 
(भत्र २) 

यह (सोम) था जिसने, चन्द्र-शक्ति (इन्दु) के रूप मे, दिन-रात लगकर 
और वर्षो में, प्रकाशरहित रात्रियों को चमकाया, और वे (रात्रिया) दिनो के 
दर्शन (५४१०07, केतु) को धारण करने रूग पडी, उसने उदाओ को रचा जो 
उषाए जन्म में पवित्र थी (मत्र ३)। 

यह था जिसने आरोचसान होकर प्रकाशरहितो को प्रकाश से परियृ' 
किया, उसने सत्य के द्वारा अनेको (उषाओ) को चमकाया, वह सत्य से जौते हु 

घोडो के साथ, स्व ' को पा लेनेवाले पहिये के साथ चल पडा, कर्मों के कर्त्ता व 
(दोलत से) परितृप्त करता हुआ (चर्षणिग्रा )।/ (मत्र ४)* 


*सत्दस्य फवेदिव्यस्थ वद्धेंविप्रमन्‍्मनो चचनस्यप मसब्व । 
अपा नस्‍्तस्थ सचनः्ष्य देवेषो युवस्व गृणते गोअग्रा ॥१॥ 
अयमुझानपर्यद्विमुसा ऋतघोतिभिऋतयुस्युजान । 
रुजदरुग्ण वि वलस्य सानु पण्णी बंबोभिरभि योघदिस्य ॥२0 


हट आय की | 


अन्वकार के पुत्र 


यह सर्वत्र विचार है, सत्य हैं, बाच्द है जो पणियों की गौओं के साथ सबद्ध पाया 
जाता है, दिव्य मन शफ्ति रूप इन्द्र के धव्दो द्वारा वे जीते जाते है जो गौओ को. 
अवरुद्ध करते है, वह जो कि अबकारपूर्ण था प्रकाशमय हो जाता है, सत्य से जोते 
गये घोंडों से सिचनेवाला रथ (ज्ञान के द्वारा, स्वविदा नाभिना) सत्ता की, चेतना [| 
की और आनद की प्रकाशमय विस्तीणंता को पा लेता है जो कि अवतक हमारी 
दृष्टि से ओझल हं। ब्रह्म (विचार) के द्वारा इन्द्र बल का भेदन करता 
अघकार को ओझल करता है, स्व को नुदृध्य करता है। 
जद गा माजद्‌ अभिनद्‌ ब्रह्मणा वलम्‌। 

अगहत्तमों व्यचक्षयत्‌ स्व" ((ऋ २ २४३) 

सारा ऋग्वेद प्रकाश की शक्तियों का एक विजयगीत है और गीत है प्रकाश 
की शक्तियों के ऊर्ध्वारोहण का, जो आरोहण सत्य के वल तथा दर्शन के द्वारा 
होता हैं और जो इस उद्देश्य से होता हैँ कि सत्य के स्नोत व घर में, जहा 
कि सत्य अनृत के आक्रमण ने स्वतत्र रहता है, पट्चकर उस सत्य को अधियत कर 
लिया जाय। सत्य के द्वारा गौए (प्रकाअमान विचार ) सत्य में प्रविष्ट होती हें, 
सत्य की तरफ जाने का यत्न करता हुआ व्यक्तिति सत्य को जीतता है, सत्य का 
अग्रगामी वल प्रकाश की गौओ को पाना चाहता है और (भझत्रु को) दीच में से 
चीरता हुआ चला जाता हूँ, सत्य के लिये दो विस्तृत (द्यो व पृथिवी) वहुत और 
गभीर हो जाते है, सत्य के लिये डो परम माताए अपना दूध देती है ॥' 
. ऋतेन गाव ऋतमा विवेशु । 

ऋत येमान ऋतमिद्‌ वनोत्ति, ऋतस्य शुष्मस्तुर॒या उ गव्यु । 

ऋताय पृथ्वी चहुले गभीरे, ऋताय घेनू परमे दुहाते॥ 

(ऋ४ २३९,१०) 


चल 


अय द्योतयदयुतो व्य१कतून्‌ दोषा वस्तोः शरद इन्दुरिन्द्र 
इम केतुमदधुर्न चिदद्ला शुच्चिजन्मन उपसब्चकार ॥३॥ 
अय रोचयदरुचों रुचानो३ध्य वासयद्‌ ध्यृश्तेन पूर्वों । 
अयमोयत्त ऋतयुग्मिरदर्व स्वविदा नाभिना चर्षणिप्रा था 


इ२१ 


तेईसवा अध्याय 


दस्युओं पर विजय 


दस्यु आर्य-देवो तथा आरय-ऋषियो दोनोके विरोध में खडे होते हे । देव पैदा 
हुए हे अदिति' से वस्तुओ के उच्चतम (परम) सत्य में, दस्यु या दानव पैदा हुए 
है 'दिति' से निम्ततर (अवर) अधकार में, देव हे प्रकाश के अधिपति तथा दस्यु 
रात्रि के अधिपति हे और पृथिवी, द्यौ तथा मध्य के लोक (शरीर, मन तथा इनको 
जोडनेवाले जीवन-प्राण) इस त्रिगूुण लोक के आरपार इन दोनोका आमना- 
सामना होता है। सूक्‍त १०१०८ में सरमा सर्वोच्च लोक से, पराकातू, उतरती 
है, उसे 'रसा' के जलो को पार करना पडता है, उसे राज्रि' मिलती है जो 
अपने अतिरूघन किये जाने के भय से (अतिष्कदों भियसा) उसे स्थान दे 
देती है, वह दस्युओ के घर को पहुचती है, (दस्योरोको न सदन। ११०४ । 
५), जिस घर को स्वय दस्युओ ने ही इस रूप में वणित किया है कि वह रेकु पदम्‌ 
अलकम्‌' (१०।१०८।७) हैं, अर्थात्‌ अनृत का लोक जो कि वस्तुओं की सीमा से 
परे है। है तो उच्च लोक भी वस्तुओ की सीमा से परे गया हुआ क्योकि वह 
इस सीमा से आगे बढा हुआ या इस सीमाको लाघे हुए हैँ, हे यह भी “रेकु पदम्‌”, 
पर अलकम्‌” नही किंतु सत्यम्‌' है, सत्य का लोक है न कि अनूृत का लोक । 
अनृत का छोक है अधकार जो कि ज्ञानरहित है, (तमो अवयुन ततन्वत्‌)। 
जब इन्द्र की विशालता बढ़कर थौ तथा पृथिवी और मध्यलोक (अन्तरिक्ष ) को 
लाघ जाती है (रिरिचे), तब वह (इन्द्र) आर्य के लिये, इस (अनृतलोक) के 
विपरीत, सत्य के और ज्ञान के लोक (वयुनवत्‌ ) को रचता हैँ, जो ज्ञान और सत्य 
का लछोक इन तीन लोको से परे है और इसलिये 'रेकु पदम्‌' है। इस अन्ध- 
कार को, इस अधोलोक को जो कि राज्नि और अचेतना का है (वस्तुओ की 
साकार सत्ता में इस रात्रि और ज़्चेतना का प्रतीक के तौर पर इस रूप में वर्णन 
किया गया है कि यह वह पर्वत है जो पृथिवी के आभ्यन्तर से उठता है और थदौ 


दम्युओं पर विजय 


के पृष्ठ तक जाता हैँ) निरूपित किया गया हैं उस गुप्त गुफा से जो पहाडी के 
अधोभाग में हैँ, जो गुफा अन्चकार की गुफा है 

पर वह गृफा पणियो का केवल घर हैं, पणियों का क्रिया-क्षेत्र है पृथिवी तथा 
यो और मध्य-लोक। पणि अचेतना के पूृत्र है, पर स्वय अपनी क्रिया में 
वे पूरे-पुरे अचेतन नही हे, वे प्रतीयमान ज्ञान के स्पो (माया ) को रखते 
है, पर ये रुप वस्तुत अज्ञान के रूप है जिनका सत्य जचेतन के अन्धकार में 
छिपा हुआ हुँ और इनका उपरितल या अग्रभाग अनृत है, न कि सत्य। क्योकि 
ससार जैसा यह हमें दीखता हैं उस जन्धकार में से निकला है जो कि अन्चकार 
में छिपा हुआ था (त्तम जामीतू तमसा गृढम्‌), उस गम्मीर तथा अगाव जल- 
प्रवाह में से निकला है जिसने सब वस्तुमो को आच्छादित किया हुआ था, 
अचेतन समुद्र (अप्रकेत सलिलम्‌) में से निकला है (देखो, १०-१२९-३") । 
उस असत्‌ के अन्दर द्र॒प्ठाओं (कवियों) ने हृदय में इच्छा करके और मन में 
विचार के द्वारा उसे पाया जिससे कि सत्य सत्ता रचित होती हूँ'। वस्तुओं 
के सत्य का यह 'असत्‌” उनका प्रथम सर्प हैं, जो अचेतन समुद्र से उद्भूत होता 
है, और इसका महान्‌ अन्धकार ही बंदिक रात्रि है जो रात्रि 'जगतो निवेशनी' 
हैँ, जगत्‌ को तथा जगत्‌ की सारी अव्यवत सभाव्य वस्तुओं को अपने पन्वकार- 
भय हृदय (वक्ष स्थल) में धारण किये हुए है (रातिम्‌ जगतो निवेशनीम्‌ ) । 
यह रात्रि हमारे इस त्रिगूण लोक पर जपने राज्य को फंलाती है और उस रात्रि 
के अन्दर से दो मे, मानसिक सत्ता मे, उपा पैदा होती है जो उपा सूर्य को अन्ध- 
कार में से छुडाती है जहा कि वह छिपा हुआ तथा ग्रहण को प्रात हुआ पडा था, 
और जो असत्‌' में, रात्रि में, परम दिन के दर्शन को रचती हैं, (जसति प्र 
फेतुम)। इसलिये यह इन तीन लोको के अन्दर होता हैं कि प्रकाश के अधि- 
पतियों (देवों) तथा अज्ञान के अधिपतियो (दस्युओ) के बीच युद्ध चलता है, 





ततम आसीत्तमसा गूलहमग्रेषप्रकेत सलिल सर्वमा इदम्‌। 
तुच्छघेनाभ्वपिहित यदाततोत्तपसस्तन्महिनाजायतैकम्‌ ॥ 
'सतो वन्धुमसति निरविन्दन्‌ हुदि प्रतीष्या कबयो मनीषा ॥ (ऋऋ १०१९९४) 


श्श्३ 


वेद-रहस्य 


अपनी सतत परिवृत्तियो, पर्यायों मे से गुजरता हुआ चलता है। 

'पणि' शब्द का अथ्थं हैँ व्यवहारी, व्यापारी जो कि 'पण' धातु से (तथा 
'पन* से, तुलना करो तामिल पण- करना और ग्रीक पोनोस (70705) 
- श्रम करना) बनता है और पणियों को हम सभवत यह समझ सकते हे कि 
ये वे शक्तिया है जो जीवन की उन सामान्य अप्रकाशमान इन्द्रिय-क्रियाओ की 
अधिष्ठात्रिया है जिनका सनिकृष्ट मूल अन्धकारमय अवृचेतन भौतिक सत्ता में 
होता है, न कि दिव्य मन में। मनृष्य का सारा सघर्ष इसके लिये हैं कि 
वह इस क्रिया को हटाकर उसके स्थान मे मन और प्राण की प्रकाशयुक्‍त दिव्य 
क्रिया को ले आये जो कि ऊपर से और मानसिक सत्ता के द्वारा आती है। 
जो कोई इस प्रकार की अभीष्सा रखता है, इसके लिये यत्न करता है, युद्ध 
करता है, यात्रा करता हूँ, जीवन की पहाडी पर आरोहण करता है, वह है आये 
(आयें, अर्य, अरि के अनेक अथ हैँ, श्रम करना, लडना, चढना या उदय होना, 
यात्रा करना, यज्ञ रचता)। आर्य का कर्म है यज्ञ, जो कि एक साथ एक युद्ध 
और एक आरोहण तथा एक यात्रा है, एक युद्ध है अन्धकार की शक्तियों के 
विरुद्ध, एक आरोहण है पर्वत की उन उच्चतम चोठियो पर जो द्यावापृथिवी 
से परे स्व' के अन्दर चली गयी है, एक यात्रा है नदियों तथा समुद्र के परले 
पार की, वस्तुओ की सुदूरतम असीमता के अन्दर। आय में इस कर्म के 
लिये सकल्प होता है, वह इस कर्म का कर्ता (कार, किरि इत्यादि) है, देव जो 
कि उसके कर्म में अपने बल को प्रदान करते हे 'सुक्रतु' हे, यज्ञ के लिये अपेक्षित 
शक्ति में पूर्ण हे, दस्यु या पणि इन दोनों से विपरीत है, वह 'अक्तु' है । 


*सायण पन' धातु का अर्थ वेद में स्तुति करना' यह छेता है, पर एक स्थान 
पर उसने व्यवहार अर्थ भी स्वीकार किया है। मुझे प्रतीत होता है कि 
अधिकाश सनन्‍्दर्भों में इसका अर्थ क्रिया: है। क्रियार्थक 'पण' से ही, हम 
देखते हैं, कमेंद्रियो के प्राचीन नाम बने हुए हे, जैसे 'पाणि' अर्थात्‌ हाथ, पैर या 
खुर, लैटिन पेनिस (८785), इसके साथ 'पायु' की भी तुलना कर 
सकते हे। पु 
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आय हूं यज्ञकर्ता पजमान' यज्यु', देव जो कि उसके यज्ञ को ग्रहण करते 
है, धारण करते है, प्रेरित करते हैँ 'यजतत' 'पजत्र' हुँ, यत्त की शक्तिया हें; 
दस्यु इन दोनो से विपरीत हैँ, चह अयज्यु' है। 

आयें यज्ञ में दिव्य जब्द, गी, मन्त्र, ब्रह्म, उक्य को प्राप्त करता हैं, 
वह ग्रह्मा अर्थात्‌ शब्द का गायक हूँ, देव शब्द में आनन्द लेते हे और शब्द 
को घारित करते हे (गीवहस, गिर्वंणस )। दस्यु दाब्द से द्वेय 
करनेवाले और उसके विनाशक है (ब्रह्मह्विष ), वाणी को दूपित या विक्रत 
करनेवाले हैँ (मृघवचस )। दस्युओ के पास दिव्य प्राण की शक्ति नहीं 
हैं या मुख नही हैँ जिससे कि वे शब्द को वोल सके, वे अनास (५-२९-१०) 
हैं और उनके पास शब्द को तथा शब्द के अन्दर जो सत्य रहता है उसे विचा- 
रने की, मनोमय करने की शक्ति नही है 'अमन्यमाना हे, पर आर्य शब्द 
के विचारक है, 'मन्यसाना ” हैँ, विचार को, विचारशील मन को और 
द्रप्टा-जान को धारण करनेवाले घोर, मनोीपो, फवि' है, साथ ही देव 
भी विचार के अत्युक्षव विचारक हे (प्रथमों सनोता घिय, काव्य )। 
आये देवत्वों के इच्छुक॥क (देवयु, उशिज ) है, वे यज्ञ द्वारा, शब्द 
द्वारा, विचार द्वारा, अपनी सत्ता को तथा अपने अन्दर के देवत्वों को वृद्धि- 
गत करना चाहते है। दस्यू हें देवों के ही (देवद्विप ), देवत्व के 
बाघक (देवनिद ), जो कि किसी वृद्धि को नहीं चाहते (अवृघ )। 
देवां आर्य पर दोलत वरसाते हैँ जाये अपनी दोलत देवों को देता हँ, दस्य्‌ 
अपनी दौलत को आय॑ के पास जाने से रोकता है जबतक कि वह उससे जय्रईस्तो 
नही छीन ली जाती, और वह देवो के लिये अमृतरुप सोम-रस को नहीं निचोडता 
जो देव इस सोम के आनद को मनुष्य के अदर पैदा करना चाहने हे, यद्यपि वह 
रेवान्‌' हैँ, यद्यपि उसकी गुफा गौओ से और घोडो से जोर खजानों से भरी पढ़ी 
हूँ (गोभिर्वेशिदंसुभिन्युष्टम्‌), तो भी वह अराघस है, क्योकि उसको दौलत 
मनुष्य को या स्वय उसे फ़िसी प्रकार की समृद्धि या जानद नहीं देती-पर्णि सत्ता 
का कृपण हैं । और आय तथा दस्यु के बीच संघर्ष में पणि सदा आये वी प्रकाश- 
मान गौओ को लूट लेना और नष्ट बर देना, चुरा लेना तथा उन्हें फिर से गुफा के 


जद: ऋण कं 2 
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अंधकार में छिपा देना चाहता है। “भक्षक को, पणि को, मार डालो, क्योकि 
वह भेडिया हैँ (विदारक, वृक' है)*।” 

यह स्पष्ट है कि ये वर्णन आसानी के साथ मानवीय शत्रुओं की ओर भी लगाये 
जा सकते हे और यह कहा जा सकता है कि दस्यु या पणि मानवीय शत्रु थे जो आर्य 
के सप्रदाय से तथा उसके देवो से द्वेष किया करते थे, पर हम देखेंगे कि इस प्रकार 
की कोई व्यास्या बिल्कुल असभव है, क्योकि सुक्‍त १३३ में जहा कि ये विभेद 
अत्यधिक स्पष्टता के साथ चित्रित किये गये हैँ और जहा इन्द्र तथा उसके मानवीय 
सखाओ का दस्युओ के साथ युद्ध बडे यत्नपूर्वक वर्णित किया गया है, यह सभव 
नही है कि ये दस्यु, पणि और वृत्र मानवीय योद्धा, मानवीय जातिया या मानवीय 
लुटेरे हो सके । हिरण्यस्तूप आगिरसके इस सूक्‍त में पहिली दस ऋचाए स्पष्टतया 
गोओं के लिये होनेवाले युद्ध के विषय मे हे और अतएवं पणियों के विपय में हे । 

“एतायामोप गव्यन्त इन्द्रमस्माक सु प्रमति वावृधाति। 

अनामुण कुविदादस्य रायो गवा केत परमाव्जते न ॥ (१ ३३ १) 

आओ, गौमोकी इच्छा रखते हुए हम इन्द्रके पास चले , क्योकि वही है जो हमारे 
अदर विचारको प्रवृद्ध करता है , वह अजेय है ओर उसकी सुख-समृद्धिया (राय ) 
पूर्ण है, वह प्रकाशमान गौओके उत्कृष्ट ज्ञान-दशेनको हमारे लिये मुक्त कर देता 
है (अधकार से जुदा कर देता है) । गवा केत परसावर्जते न (ऋचा १)। 

उपेवह धनदामप्रतीत जुष्टा न इयेनो वर्सात पतासि। 

इन्द्र नमस्यश्नुपसेभिरफ ये स्तोतृभ्यो हव्यों अस्ति यामन्‌॥ (१ ३३. २) 

मे अधषंणीय ऐश्वयंप्रदाता (इन्द्र) की ओर शीघ्मता से जाता हू, जैसे कोई 
पक्षी अपने प्यारे घोसले की ओर उडकर जाता है, प्रकाश के परम शब्दो के साथ 
इन्द्र के प्रति नत होता हुआ, उस इन्द्र के प्रति जो कि अपने स्तोताओ द्वारा अपनी 
यात्रा में अवश्य पुकारा जाता है (ऋचा २) 

नि सर्वेसेन इषुधीरसक्त समर्यो गा अजति यस्य वष्टि। 

चोष्कूयमाण इन्द्र भूरि वास मा पणिभूरस्मदधि भ्रवृद्ध (१. ३३ ३) 


#जही न्यत्रिण पणि चुको हि ष ॥ ६-५१-१४ 
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वह (इन्द्र) अपनी सब सेनाओ के साथ आता है और उसने अपने तृणीरों 
को दुढता से बाघ रखा हूँ, वह योद्धा है (आर्य है) जो कि जिसके लिये चाहता है 
गौओ को ला देता है। (हमारे शब्द द्वारा) प्रवृद्ध हुए-हुए ओ इन्द्र | अपने 
प्रचुर आनद को हमसे अपने लिये मत रोक रख, हमारे अदर पणि मत वन । 
चोष्कूपमाण इन्द्र भूरि वाम मा पणिर्भूरस्मदधि प्रवृद्ध (ऋचा ३) |” 

यह अत का वाक्याश सहसा ध्यान खीचनेवाला हँ। पर प्रचलित व्याख्या 
में इसे यह अर्थ देकर कि “हमारे लिये तू कृषण मत हो” इसके वास्तविक बल को 
खो दिया गया हे । इस अर्थ से यह तथ्य ध्यान में नहीं आता कि पणि दौलत के 
अवरोधक हे, वे दौलत को अपने लिये रख लेते हे और इस दौलत को न वे देव को 
देते हैं न ही मनुष्य को। इस वाक्याश का अभिप्राय स्पप्टत यही है कि “आनद 
की अपनी भरप्र दौलत को रखता हुआ तू परणि मत वन, अर्थात्‌ ऐसा मत वन 
जैसा कि पणि होता है कि वह अपने हाथ में आयी दौलतो को केवल अपने 
ही लिये रखता हैं और मनुष्य के पास जाने से बचाता है, अभिप्राय हुआ कि 
आनंद को हमसे दूर छिपाकर अपनी पराचेतन गुहा में मत रख जैसे कि पर्णि 
अपनी अवचेतन गुफा में रखे रखता हैं।” 

इसके बाद सूक्‍त पणि वा, दस्यु का तथा पृथिवी और दा को अधिगत करने 
के लिये उस पणि या दस्यु के साथ इन्द्र के युद्ध का चणन करता है । 

“वधीहि दस्यु धनिन घनेन एकइचरशुपश्ञाकेभिरिन्द्र । 

घनोरधि विपुणक्‌ ते व्यायक्षयज्वान' सनकाः प्रेंतिमीयु ॥(१ ३३ ४) 

नहीं, अपनी उन णवितयों के साथ जो कि तेरे कार्य को सिद्ध करती है एवयकी 
विचरता हुआ तू, हे इन्द्र ' जपने बच्ध द्वारा दौलत से भरे दस्यु का वध दर 
डालता हैँ, वे जो (बाणमूप शवितया) तेरे घनुप पर चढ़ी हुई थी पृथकू-पृथक्‌ 
सब दिल्लाओ में तेजी से गयी और वे जो दौलतवाले थे फिर भी यन नही करते थे 
अपनी मौत मारे गये। (ऋचा ४) 

परा चिच्छोर्पा वदृजुत्त इन्द्राष्यज्वानों पज्वभि स्पर्धमाना । 

प्र यद्‌ दियों हरिव स्थातरुप्र निरबरतां अधमो रोदस्यो ॥ (१. ३३ ५) 

ये जो कि स्वय वन्न नही वरते थे और मन्नरर्ताओं से स्पर्या करते थे उनके 
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सिर उनसे अलग होकर दूर जा पडे, जब कि, ओ चमकीले घोडो के स्वामिन्‌ | 
ओद्यो में दुढ़ता से स्थित होनेवाले | तूने द्यावापृथिवी से उन्हे बाहर निकाला 
जो तेरी क्रिया के नियम को पालन नही करते (अन्नतान्‌)। (ऋर्चा ५) 

अयुयुत्सन्ननवच्यस्थ सेनामयातयन्त क्षितयो नवग्वा । 

वृषायुधो न वध्ययो निरष्ठा प्रधदुभिरिन्द्राज्चितयन्‍्त आयन्‌ ॥(१.३३.६) 

उन्होने निर्दोष (इन्द्र) की सेना से युद्ध ठाना था, नवग्वाओ ने उस (इन्द्र) 
को प्रयाण में प्रवृत्त किया, उन बधिया बैलो की तरह जो कि साड (वृषा) से 
लडते हे वे बाहर निकाल दिये गये, वे जान गये कि इन्द्र क्या हैं और ढलानो से 
उसके पास से नीचे भाग आये। (ऋचा ६) 

त्वमेतान्‌ रुदतो जक्षतन्‍चायोधयो रजस इन्द्र पारे। 

अवादहो दिव आ दस्युमुच्चा प्र सुन्चत स्तुवत शससाव ॥ (१-३३-७) 

ओ इन्द्र | तूने उनसे युद्ध किया जो मध्यलोक के परले किनारे पर (रजस 
पारे, अर्थात्‌ द्यौ के सिरे पर) हस रहे थे और रो रहे थे, तूने उच्च द्यो से दस्यु को 
बाहर निकालकर जला डाला, तूनें उसके कथन की पालना की जो तेरी स्तुति 
करता हैं ओर सोम अपित करता है। (ऋचा ७) 

चक्राणास परीणह पृथिव्या ह्रिण्पेन सणिना शुम्भभाना । 

न हिन्वानासस्तितिरुस्त इन्द्र परि स्पशों अदधात्‌ सुर्येण ॥ (१ ३३ ८) 

पृथिवी के चारो ओर चक्र बनाते हुए वे सुनहरी मणि ('मणि' यह सूर्य के लिये 
एक प्रतीक-शब्द है ) के प्रकाश में चमकने लगे, पर अपनी सारी दौड-बूप करते 
हुए भी वे इन्द्र को छाघकर आगे नही जा सके, क्योकि उस (इन्द्र) ने सूर्य द्वारा 
चारो तरफ गुप्तचर बैठा रखे थे। (ऋचा ८) 

परि यदिन्द्र रोदसी उसे अबुभोजी संहिना विश्वत सीम्‌। 

असन्यमानाँ अभि मन्यसानेनिर्नेद्हभिरिधमो दस्युमिल्र ॥ (१३३९) 

जब तूने द्यावापृथिवी को चारो तरफ अपनी महत्ता से व्याप्त कर लिया तब 
जो (सत्य को) नहीं विचार सकते उनपर विचार करनेवालो द्वारा आक्रमण 
करके (अमन्यमानान्‌ अभि मन्यमाने.) तूने शो इन्द्र | झब्द के वक्‍ताओ द्वारा 
(ब्रह्मभ्ि ) दस्यु को वाहर निकाल दिया। (ऋचा ९) 
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न ये दिवः पृथिव्या अन्तमापुर्न मायाभिर्धनदां पर्यभूवन्‌ 
. युज वच्ध वृषभवचक्र इन्द्रो निज्योतिया तमसो गा बदुक्षत_्‌॥ (१. ३३ १०) 

उन्होने दो और पुथिवी के अत को नहीं पाया और वे अपनी मायातो से 
ऐड्वर्यप्रदाता (इन्द्र) को पराजित नही कर सके, चुपभ इन्द्र ने बद्य को अपना 
सहायक बनाया, प्रकाश द्वारा उसने जगमगाती गौओं को अधघकार में से दुह 
लिया। (ऋचा १०)” 

यह युद्ध पृथिवी पर नहीं कितु अन्तरिक्ष के परले किनारे पर होता है, दम्यु 
वज्र की ज्वालाओ द्वारा दौ से वाहर निकाल दिये जाते है, वे पृथिची का चक्कर 
काटते हे और दो तथा पृथिवी दोनो से वाहर निकाल दिये जाते है, क्योफि वे दी 
में या पृथिवी में कही भी जगह नहीं पा सकते, क्योकि द्यावापृथिवी सारा-कानसारा 
अब इन्द्र की महत्ता से व्याप्त हो गया है, न ही वे इन्द्र के वद्ओो से बचकर कही 
छिप सकते हूं , क्योकि सुर्ये अपनी किरणों से इन्द्र क्रो गुप्तचर दे देता है और उन 
गुप्तचरो को वह इन्द्र चारो तरफ नियुक्त कर देता है, और उन किरणों की चमवः 
में पणि दूढ लिये जाते हे। यह आय॑ तथा द्राविड जातियो के बीच हुए किसी 
पाथिव युद्ध का वर्णन नहीं हो सकता, न यह वज्ध ही भौतिक वज्र हो सकता 
है क्योकि भौतिक वज्य का तो रात्रि की दक्तियों के विनाश से तथा अधवार में से 
उपषा की गौओ के दुहे जाने से कोई सबंध नही हें। तब बह न्यप्ट है कि ये यज् 
न करनेवाले ये शब्द के ठेंपी जो कि इसके विचारने तक में जसमर्य हू, कोई आर्य 
सप्रदाय के मानवीय शनु नही है । ये तो शक्तिया हें जो स्वय मनुप्य के ही जदर 
दो तथा पृथिवी को अधिगत करने का बत्व वरती है। ये दानव हू, द्रवीटी 
नहीं । 

यह ध्यान देने योग्य वात हूँ कि वें झक्तिया “पृथिवी तथा दा की सीमा 
(अत) ” को पाने का यत्ल तो करती है, पर पाने में असफड रहती है, हम अनु- 
मान कर सऊते है कि ये शक्तिया पूृथिवी तया दो से परे स्वित उस उच्चतर लछोफ़ 
को जो कि केवल शब्द और यज्ञ द्वारा ही जीता जा सकता है, शब्द या यज्ञ ये बिना 
ही अधिगत कर लेना चाहती है। वे अज्ञान के नियम से शासित होयर सत्य 
को अधिगत करना चाहती है, पर पृथित्री या दो की सीमा ये पाने में अममर्य 


जा आग हे. 


ञ 


वैद-रहस्य॑ 


जिस ऐसे अकुश को तू धारण करता है जो शब्द को उठने के लिये प्रेरित करने- 
वाला है उससे, हे प्रकाशमान पूषन्‌ | तू सबके हृदयो पर अपना लेख लिख दे 
गौर उन हृदयो को छितरा हुआ कर दे, (इस प्रकार उन्हे हमारे वश कर दे) । 
(मत्र ८) 

या ते अष्द्रा गोओपशा5घृ्ण पशुसाघनी। 

तस्यथास्ते सुम्नमोमहे ॥ (६५३ ९) 

जो तेरा अकुश ऐसा है जिसमें तेरी किरण नोक का काम करती है और जो 
पशुओ को पूर्ण बनानेवाला हँ (अभिप्राय है , ज्ञान-दर्शन के पशुओं को, पशुसाघनी, 
तुलना करो चतुर्थ ऋचा में आये 'साधन्ता विय ” से) उस (अकुश) के आनद 
को हम चाहते हें। (मत्र ९) 

उत नो ग्रोषणि घियमश्वसा बाजसामुत। 

नुवत्‌ कृणुहि खीतयें ॥ (६५३.१०) 

हमारे लिये उस विचार को रच, जो गौ को जीत लेनेवाला है, जो घोडे को 
जीत लेनेवाला हूँ और जो दौलत की पूर्णता को जीत लेनेवाला है ।” (मत्र १०) 

पणियो के इस प्रतीक की हमने जो व्याख्या की है यदि वह ठीक है तब इस 
सूक्‍त में वणित विचार पर्याप्त रूप से समझ में आ सकते हे और इसके लिये ऐसी 
आवश्यकता नही है, जैसा कि सायण ने किया है, कि पणि शब्द में जो सामान्य 
आशय अन्तनिहित है उसे अलग कर दिया जाय और पणि का अर्थ केवल 'क्ृपण, 
लुब्ध मनुष्यः इतना ही समझा जाय और यह समझा जाय कि इस क्रपण के ही 
सबध में भूख से. मारा हुआ कवि इस प्रकार दीनतापूर्वक सूर्य-देवता से प्रार्थना कर 
रहा है कि तू इसे मृदु कर दे और देनेवाला बना दे। वैदिक विचार यह था कि 
अवचेतन अघकार के अदर तथा सामान्य अज्ञान के जीवन में वे सब ऐश्वर्य छिपे 
पडे हे जो दिव्य जीवन से सबध रखते हे और इन गुप्त ऐंश्वर्यों को फिर से प्राप्त 
किया जाना आवष्यक है और उसका उपाय यह है कि पहले तो अज्ञान की अनु- 
तापरहित शक्तियो का विनाश किया जाय और फिर निम्न जीवन को उच्च जीवन 
के अधीन किया जाय । 

इन्द्र के सबध मे, जैसा कि हम देख चुके है, यह कहा गया है कि वह दस्यु का 
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या तो वघ कर देता है या उसे जीत लेता है और उसकी दौलत बाय को दिलवा 
देता है। इसी प्रकार मरमा भी पणियों के साथ बधुत्व कायम कर संधि कर लेने 
से इन्कार कर देती है, वल्कि उन्हे यह सलाह देती हैं कि तुम अपने-भापको 
समर्पण कर दो और देवो तथा आयों के आगे झुक जाओ, और कैद की हुई गोमो 
को ऊपर आरोहण करने के लिये छोड दो और तुम न्‍्वय इस जवकार को छोडकर 
किसी प्रशस्त स्थान को चले जाओ (आ वरीय )। और यह प्रकाशमान द्वप्टा, 
सत्य के अधिपति पूषा का जो अकुश हैँ उसके अविरत स्पर्थ से होता है कि पणि का 
हृदय-परिवर्तन हो जाता हँ-उस अकुश के जो कि बन्द हृदय को भग्न कर खोल 
देता हैं और इसकी गहराइयो से पवित्र शब्द को उठने देता है, उस चमकीछी नोक- 
वाले अकुश के जो कि जगमगाती गौओ को पूर्ण बनाता हूँ, प्रकाणमान विचारों को 
सिद्ध करता हैं, त्व सत्य का देवता इस पणि के अधकारपूर्ण हृदय में भी उसीकी 
इच्छा करने ऊूगता है जिसकी आर्य इच्छा फरता है। इस प्रकार प्रवाथ तथा 
सत्य दी इस गहराई तक पहुचनेवाली क्रिया द्वारा यह होता है कि सामान्य अज्ञान- 
मय इच्धिय-क्रिपा की शक्तिया आर्य के वश्वर्ती हो जाती हैं 

परतु भाधारणत पणि बाय॑ के झत्रु, दास है। दास बधीनता या सेवा के 
अर्थ में नही बल्कि विनाश या क्षति के अर्थ में (टास का अर्थ सेवक भी हैं जब 
कि वह करणायंक 'दसू' से बनता है, दास' या 'दस्य' का दूसरा अथ है शन्रु, 
लुटेरा और यह उस दस घातु से वनता है जिसका अर्थ है विभवत करना, चोट 
मारना, क्षति पहुचाना, पणि बाय॑ के दास इस दूसरे अर्प में ही ह) । पर्णि 
लुटेरा है जो कि प्रकाश की गौओ को, वेग के घोडो को और दिव्य ऐश्वय के खजानो 
को बलपूवक छीन ले जाता हूँ, वह मेंडिया है, भक्षक है, वृक' है, अभधि' हैँ, वह 
शब्द को बाधा डालकर रोकनेवाला (निद) और शब्द को विद्वत्त करनेवाला 
है। वह शत्रु हैँ, चोर है, झृठा या बुरा विचार करनेवाद्ा हैं जो कि 
अपनी लूटमारों से और बावाओं से भाग को दुर्गम दना देता है, “भद्मु को, 
चोर को, कुटिल को जो कि विचार को घूठे रूप में स्थापित करना है, हमसे 
बहुत दूर विलकुल परे कर दे, है सत्ता के पति ! हमारे मार्य को आसान 
यात्रावाला वर दे। पणि का वध कर दे, चयोति बह भेटिया हूं जो 
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कि खा जानेवाला हैं।” (६५११३, १४) । 

यह आवश्यक हैं कि उसका आक्रमण के लिये उठना देवो के द्वारा रोका 
जाय। “इस देव (सोम) ने जन्म पाकर, सहायक के रूप में इन्द्र को साथ 
लेकर बल के जोर से पणि को रोक दिया” और स्व को, सुर्य को तथा सब 
ऐश्वर्यों को जीत लिया (६-४४) । पणियो को मार डालना या भगा देना 
अभीष्ट है जिससे कि उनके ऐंश्वयं उनसे छीने जा सके तथा उच्चतर जीवन को 
समर्पित किये जा सके। “तू जिसने कि पणि को लगातार भिन्न-भिन्न श्रेणियों 
में विभकक्‍्त कर दिया, तेरे ही ये जवर्दस्त दान हे, हे सरस्वति। सरस्वति | 
देवो के बाघकों को कुचछ डाल” (६-६१)। “हे अग्नि और सोम | 
तब तुम्हारी शक्ति जायृत हुई थी जब कि तुमने पणि के पास से गौए लूटी थी 
और बहुतो के लिये एक ज्योति को पा लिया था।” (१-९३-४) 

जव कि देव यज्ञ के लिये उषा में जागृत होते हे तव कही ऐसा न हो कि पणि 
भी यज्ञ की सफल प्रगति में वाधा डालने के लिये जाग उठें, सो उन्हें अपनी गुफा 
के अन्धकार में सोया पडा रहने दो। हे ऐश्वर्यों की सम्राशी उष ! उन्हे 
तू जगा दे जो हमे परिपूर्ण करते हैँ (अर्थात्‌ जो देव है), पर पणियों को न जगाते 
हुए सोया पडा रहने दे। हे ऐछ्वर्यों की सम्राज्ञी ! ऐश्वर्य के अधिपतियों 
के लिये तू ऐश्वयों को साथ लेकरू उदित हो, हे सत्यमयी उष ' उसके लिये 
नू ऐश्वर्यों को साथ लेकर (उदित) हो जो तेरा स्तोता है। यौवन में भरी 
हुई वह (उषा) हमारे आगे चमक रही हे, उसने अरुण गौजो के समूह को रच 


अप त्य यृजिन रिपु स्तेनमग्ने दुराध्यम्‌। दविष्ठमस्थ सत्पते कृधी सुगम ॥ 
*  जही न्यत्रिण पणि वुको हिष ॥ (६॥५११३, १४) 

“अय देव” सहसा जायसान इन्द्रेण युजा पणिमस्तभायत्‌”। (६ ४४.२२) 

या शब्वन्तमाचखादावस पणि ता ते दात्राणि तविषा सरस्वति। 

सरस्वति देवनिदों निबहँय॥ (६-६१.१, ३) 

“अग्नीषोसा चेति तद्‌ बोर वा यदमुष्णोत्मव्स पणि गा । 

(अवातिरत बृसयस्यथ शोष ) अविन्दत ज्योतिरेक॑ बहुस्य ॥ (१:९३-४) 


शा 
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लिया है, असत्‌ से दर्शन विशाल रूप में उदित हो गया है” (१-१२४-१० 
-११)। या फिर इसी वात को ४-५१ में देख सकते हे-देखो, हमारे आगे 
वह ज्ञान से परिपूर्ण श्रेप्ठतम प्रकाश अन्धकार में से उदित हों गया हैं, यौ की 
पुत्रिया विशाल रुप में चमक रही है, इन उपाओ ने मनुष्य के लिये मार्ग रच 
दिया है (मन्त्र १)। उपाए हमारे आगे खड्डी हुई है जैसे कि यज्ञों में स्तम्भ , 
विशुद्ध लप में उदित होती हुई और पवित्र करनेवाली उन (उपाओं) ने बाडे 
के, अन्धकार के द्वारो को खोल दिया हूँ (मन्त्र २)। आज उदित होती हुई 
उपाए युख-भोक्‍ताओ को समृद्ध आनन्द देने के लिये ज्ञान में जागृत कर रही हैं, 
अन्बकार के मध्य में जहा कि प्रकाश क्रीडा नहीं करता पणि न जागते हुए सोये 
पडे रहे (मन्त्र ३) ।” इसी निम्न अन्चकार के अन्दर वे पणि उच्च छोको 
से निकाल कर डाल दिये जाने चाहियें और उपाओ को जिन्हे कि पणियों ने 
उस रात्रि मे कद कर रखा है चटाकर सर्वोच्च लोकों में पहचा देना चाहिये । 
इसलिये वेद में कहा हैं- 

न्यफ़्तुन्‌ प्रथिनो मुधवाच पर्णीरश्रर्दां अवृर्धां अयज्ञान्‌ । 

प्रष्न त्ान्‌ दस्यूरग्निविवाय पूर्वश्चक्षारापराँ अयज्यूनू ॥(७-६-३ ) 

“जो पणि कुटिलता की गाठ पंदा करनेवाले हूं, जो कर्मो को करने का सकन्‍्प 


प्र बोधयोष. पृणतों मधोन्यवुष्यमाना पणय सससन्‍्तु। 

रेवदुच्छ मधवद्भ्यो मघोनि रेवत्‌ स्तोत्रे सूनृते जारयन्ती ॥१०॥ 
अवेयमश्वैद्‌ युवति पुरस्ताद्‌ युद्धप्ते गवामरुणानामनीकम्‌ । 

वि नूनमुच्छादमति प्र फेतु (गृह गृहमुप तिप्ठाते अग्नि ) ॥ १ १॥ (ऋ., १-१२ ४) 
“इदमु त्यत्‌ पुरुतम पुरस्ताज्ज्योतिस्तमसो वयुनावदस्थात्‌ 

नून दिवो दुृहितरों विभातीर्गात्‌ कुणवन्नुपसो जनाय।॥॥ 

अस्थयुद चित्रा उपस पुरस्तान्मिता इब स्वरयोष्ध्बरेपु 

व्यू ग्जस्य तमसो द्वारोच्छन्तीरत्तज्छुचय पावका ॥॥ 

उच्छन्तीरध चित्तयत्त भोजानू राघोदेयायोपसो मघोनो-॥ 

अचिश्रे अन्त पणय ससनन्‍्त्ववुष्यमानास्तमसों घिमध्येत॥ा ४॥५११, ३, ३ 
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नही रखते, जो वाणी को विक्नत करनेवाले है, जो श्रद्धा नही रखते, जो वृद्धि 
को नही प्राप्त होते, जो यज्ञ नही करते, उन पणियो को अग्नि ने दूर, वहुत दूर 
खदेड दिया, उस पूर्व अर्थात्‌ प्रकृष्ट या उच्च (अग्नि) ने जो यज्ञ नही करना 
चाहते उन (पणियो) को सबसे नीचे अपर कर दिया ॥३॥। 

यो अपाीलने तमसि सदन्ती प्रादोइचकार नुतस' शदीसि .. «१ 

और उनको (गौओ को, उषाओ को) जो कि निम्न अन्धकार में आनन्द 
ले रही थी, अपनी शक्तियो से उस नृतम (अग्नि) ने सर्वोच्च (लोक) की 
तरफ प्रेरित कर दिया ॥४॥ 

यो देहों अनमयद्‌ वघधस्नेयों अरयपत्नीरुषसइचकार। 

उसने अपने आघातो से उन दीवारो को जो कि सीमित करनेवाली थी तोड 
गिराया, उसने उषाओको आयेकी सहचारिणी, अर्येपत्नी कर दिया ॥५॥” नदिया 
और उषाए जब वृत्र' या वल' के कब्जे में होती हे तब वे दासपत्नी' कही गयी 
है, देवोकी क्रिया हारा वे “अयंपत्नी' बन जाती है, आर्येकी सहचारिणी हो जाती हे । 

अज्ञान के अधिपतियो का वध कर देना चाहिये या उन्हे सत्य का और सत्य 
के अन्वेष्ठाओं का दास बना देना चाहिये, परन्तु पणियो के पास जो दौलत है 
उसे पा लेना मानवीय परिपूर्णता के लिये अनिवार्य है, इन्द्र मानो 'पणि के 
दोलत से अधिकतम भरे मूर्घा पर” खडा हो जाता है, (पणीना व्षिष्ठे 
मूर्थक्नल्थात ३. ऋ ६-४५-३१)। वह स्वयमेव प्रकाश की गो और 
वेग का घोडा बन जाता है और सदा प्रवृद्ध होती रहनेवाली सहस्रो गुणा दौलत 
को बरसा देता है'। पणिवाली उस प्रकाशमान दोलत की परिपूर्णता और दो 
की तरफ आरोहण, जैसा कि हमें पहले से ही मालूम है, अमरत्व का मार्ग है और 
अमरत्व का जन्म है। “अगिरा ने (सत्य की) सर्वोच्च अभिव्यक्ति (वय ) 
को घारण किया, उन (अगिरसो) ने जिन्‍्होने कर्म की पूर्ण सिद्धि द्वारा अग्नि को 
प्रज्वलित किया था, उन्होने पणि के सारे सुख-मोग को, इसके घोडोवाले और 


गौरसि वीर गव्यते, अध्वों अदवायते भव। (ऋ. ६॥४५॥२६) 
“यस्‍्प वायोरिय द्रवद्‌ भद्दा रातिः सहल्तिणो। (६॥४५॥३२) 
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गौओवाले परणु-समूह को, अपने हस्तगत कर लिया (१८३ ८)। यज्ञोद्वारा 
सर्वप्रथम अधथर्वा ने पथ का निर्माण किया, उसके बाद सूर्य पैदा हुला जोकि 
ब्रतपा' और विन! जर्थात्‌ नियम वा रक्षक और आनन्दमय है (तत्त सूर्यो व्नतपा 
घवेन आजनि) । उच्नना काव्य ने गौओ को ऊपर की तरफ हाक दिया। इनके 
साथ हम चाहते हे कि यज्ञ द्वारा उस अमरत्व को पा सके जो क्लि नियम के अधि- 
पत्ति के पुत्र के तौर पर उत्पन्न हा है (१८३५)*" यमस्य जातममृत 
यजामहे । 

अगिरा द्रप्टा-सकल्प (5€श-४४॥॥]) का द्रोतक ज्रपि है, अथर्वा दिव्य 
पथ पर यात्रा का ऋषि है, उशना काव्य उस युमुवी इच्छा का ऋषि हूँ जो एच्छा 
द्रष्टा-ज्ञान में से पैदा होती हैं। जगिरस उन ज्योतियों की दौलत को जौर सत्य 
की शक्तियों को जीतते है जो कि निम्न जीवन के तथा निम्न जीवन वी कुटिटनाओ 
के पीछे छिपी पटी थी, अथर्वा उनकी शक्ति में पथ का निर्माण कर 
देता है और तव प्रकाश का अधिपति सूर्य पैदा हो जाता है जो कि दिव्य नियम का 
तथा यम-णविति का सरक्षक है, उणनना हमारे विचार की प्रकाबात्मक गौणों को 
सत्य के उस पथ पर हाकता हुआ ऊपर उस दिव्य आनन्द तक पहचा देता है जो 
कि सूर्य मे रहता हैँ, इस प्रकार सत्य के नियम में से वट अमरत्व पैदा हो जाता है 
जिसवी आग्य-आत्मा यज्ञ टारा अभमीप्सा किया करता है । 


ब 


"आदवड्िरा प्रथम दधिरे वय इद्धाग्नय दाम्या ये सुझृत्यया। 
सर्द पर्णं समविन्दन्त भोजनमण्वाठन्त गोसन्तमा पश्मु नर शा 
पज्ैरयर्या प्रथम पयस्तने तत सूर्यो श्रतपा चेन आजनि। 

आए गा आजदुशना काव्य सचा यमस्य जातसमृत यजामहे ॥०॥ 
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परिणामों का सार 

अब हम ऋग्वेद में आनेवाले अगिरस कथानक की, सभी सम्भव पहलुओं 
को लेकर तथा इसके मुख्य प्रतीको सहित, समीपता के साथ परीक्षा कर चुके 
हैं और अब इस स्थिति में हे कि इससे हमने जिन परिणामों को निकाछा हैं उन्हें 
यहा निश्चयात्मकता के साथ सक्षेप से वणित कर दें। जैसा कि में पहले ही 
कह चुका हू, अगिरसो का कथानक तथा वृत्र की गाथा ये दो वेद के आधारभूत 
रूपक हे, ये सारे वेद में पाये जाते हुं और वार-बार आते हे, ये सूक्‍तो में इस रूप 
में आते है मानो ये प्रतीकात्मक अलकारवर्णना के दो घनिष्ठतया आपस मे जुड़े 
हुए मुख्य तार हैं और इन्ही के चारों ओर अवश्िष्ट सारा वैदिक प्रततीकवाद 
बाने की तरह ओतप्रोत हुआ-हुआ है। यही नही कि ये इसके केद्रभूत विचार 
है वल्कि ये इस प्राचीन रचना के मुख्य स्तम्म हे। जब हम इन दो प्रतीका- 
त्मक रूपको के अभिप्राय को निश्चित कर लेते हे तो मानो हमने सारी ही ऋक्‌- 
सहिता का अभिप्राय निश्चित कर लिया । क्योकि यदि वृत्र ओर जल 
बादल और वर्षा के तथा पञ्जाब की सात नदियो के प्रवाहित हो पडने के प्रतीक 
है और यदि अगिरस भौतिक उपषा के लानेवाले हूँ तो वेद प्राकृतिक घटनाओ का 
एक प्रतीकवाद हूँ जिसमें कि इस प्राकृतिक घटनाओ को देवो और ऋषियों तथा 
उपद्रवी दानवों का सजीव रूप देकर वर्णन किया गया है। और यदि धवृत्र' 
और वह द्रवीडी देवता है तथा पर्णि' ओर वृत्रा ' मानवीय ज्षत्रु हे तो वेद 
द्राविड भारत पर प्रकृतिपुजक जगलियो द्वारा किये गये आक्रमण का एक कवि- 
तामय तथा कथात्मूक उपाल्यान हैं। किन्तु इस सबके विपरीत यदि वेद 
प्रकाश और अच्चकार, सत्य और अनृत, ज्ञान और जज्ञान, मृत्यु 
और अमरता की आध्यात्मिक शक्तियों के मध्य होनेवाले संघर्ष का एक 
प्रतीकवाद हैं तो यही असली वेद है, यही सम्पूर्ण वेद का वास्तविक आशय है। 
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हमने बह परिणाम निकाला है कि अगिर्स ऋषि उपा के लानेयाडे हे, सूर्य 
को अन्धकार में से छुड्डानेवाले हे, पर ये उपा, सूर्य, अन्‍्प॒कार प्रतीकरप हे जो 
कि आध्यात्मिक अथे में प्रयुतत्त किये गये हूँ। वेद वा वेन्द्रभूत गिचार है 
अज्ञान के जन्वकार में से सत्य की विजय करना तथा सत्य की विजय द्वारा 
साथ में अमरता की भी विजय वर लेना। क्योडि वैदिक ऋतम्‌ जहा मनो- 
वैज्ञानिक विचार है बहा आध्यात्मिफ विचार भी है। यह “ऋतम्‌' जस्लित्व 
का सत्य सत्‌, सत्य चैतन्य, सत्य आनन्द हूँ जो कि उस घरीररूप पुथिवी, एस 
प्राणणवितरूप अच्तरिक्ष, इस मनरूप सामान्य आकाश या दी से परे है। हमे 
इन सव स्तरों को पार करके आगे जाना है ताकि हम उस पराचेतन५्सत्य के 
उच्च स्तर में पहुच सके जो कि देवों का स्वकीय घर है और अमरत्व का मूल 
है। यही स्व का छोक हैं जिस तक पहुचने के लिये अगिरसों ने अपनी 
आगे आनेवाली सन्ततियों के न्यभार्थ मार्ग को ढढा है. 

अगिरस एक साथ दोनों है, एफ तो दिव्य द्रप्टा जो वि देवो के विध्यसम्बन्दी 
तथा मानवसम्वन्धी कार्यो में सहायता करते है, और दूसरे उनके भमिष्ठ 
प्रतिनिधि, पूर्वज पितर, जिन्होंने कि सर्वप्रथम उस ज्ञान को पाया था जिसके 
वैदिक सूउत गीत है, सस्मरण है और फिर से नवीन रप में जनुभय करने सोग्य 
सत्य है। सात, दिव्य जगिरस अग्नि के पुत्र या अग्नि की शतितिया हैं, 
द्रप्टा-सकल्प की दावितिया है जौर यह अग्नि या द्वप्टान्साल्य है दिव्य 
शक्ति की दिव्य ज्ञान से उद्दीप्त वह ज्वादश जो विजय के लिये प्रज्याद्लि फी 
जाती है। भृगुओ ने तो पाथिव सत्ता की वृद्धियों (उपचयो) में छिपी हुई उस 
ज्वाला को दूढा है, पर ज़गिरस इस ज्वाला को यन की बेदी पर प्रज्यापति बरते 
है और यत को यज्िय वर्ष के फाल-विभागो में लगातार जारी ऐिये रसते है जो 
कि कालू-विभाग उस दिव्य प्रयास के कारूविभागों के प्रतीक है जिसके द्वारा 
सत्य का सूर्य जन्धवार में से निफन्‍ालकर पुन प्राप्त तिया जाता हूँ। वे जो 
इस वर्ष के नो महीनों तक यज करते हे नवावा है, नो गीओ या किरणों वे द्रप्टा 
है, जो फि सूर्य वी गोओ फी जोज वो आरभ वरते है और पष्चियों के साथ यद् 
करने के डिये उन्द्र को प्रयाण में प्रवन करते 2ै। थे जो दस महीनों ना बन 
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करते हर दशग्वा हः दस॑ किरणों के द्रष्टा है, जो कि इन्द्र के साथ पणियों की गुफा 
के अन्दर घुसते है और खोयी हुई गोओ को वापिस ले आते है । 

यज्ञ यह है कि मनृष्य के पास अपनी सत्ता में जो कुछ हैं उसे वह उच्चतर या 
दिव्य स्वभाव को अपित कर दे, और इस यज्ञ का फल यह होता हैँ कि उसका 
मनृष्यत्व देवो के मुक्तहस्त दान के ढ्वारा और अधिक समृद्ध हो जाता हैं। दौलत 
जो इस प्रकार यज्ञ करने से प्राप्त होती है आध्यात्मिक ऐश्वर्य, समद्धि, आनन्द 
की अवस्था से निरभित होती है और यह अवस्था स्वय यात्रा में सहायक होने- 
वाली एक गक्ति है और युद्ध की एक शक्ति हैँ। क्योकि यज्ञ एक यात्रा है, 
एक प्रगत्ति है, यज्ञ स्वय यात्रा करता हैं जो उसकी य्गत्रा अग्नि! को नेता बना- 
कर दिव्य मार्ग से देवो के प्रति होती है और 'स्व ' के दिव्य छोक के प्रति अगि- 
रस पितरों का आरोहण इसी यात्रा का आदर्श रूप (नमूना) हैं। अगिरस- 
पितरो की यह आदर्श यज्ञन्यात्रा एक युद्ध भी है क्योकि पणि, वृत्र तथा पाप 
और अनृत की अन्य शक्तिया इस यात्रा का विरोध किया करती हे और इस 
युद्ध का इन्द्र तथा अगिश्स ऋषियों की पणियों के साथ लडाई एक मुख्य कथाग 
ह। 

यज्ञ के प्रधान अग हूँ दिव्य ज्वाला को प्रज्वलित करना, 'घघृत' की तथा सोम- 
रस की हवि देना और पवित्र छाब्द का गान करना। स्तुति तथा हवि के 
द्वारा देव प्रवृद्ध होते हे, उनके लिये कहा गया है कि वे मुनुष्य के अन्दर उत्पन्न 
होते हे, रचे जाते हे या अभिव्यक्त होते है, तथा यहा अपनी वृद्धि और महत्ता से 
वे पृथिवी और दो को अर्थात्‌ भौतिक और मानसिक सत्ता को इनका अधिक- 
से-अधिक जितना ग्रहणसामथ्यं होता है उतना बढा देते हे और फिर, इन्हे अति- 
क्रान्त करके, अवसर आने पर उच्चतर लोको या स्तरो की रचना करते है । 
उच्चतर सत्ता दिव्य है, असीम है, जिसका चमकीली गौ, असीम माता, अदिति 
प्रतीक है, निम्न सत्ता उसके अन्धकारमय रूप दिति के अधीन है। 

यज्ञ का लक्ष्य हूँ उच्च या दिव्य सत्ता को जीतना, और निम्न या मानवीय 
सत्ता को इ५ दिव्य प्र्ता से युक्त कर देना तथा इसके नियम और सत्य के 
भवीन कर देना। थज्ञ का 'घृत' चमकीली गो की देन है, यह घृत' मान- 
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वीय मनोवृत्ति के अन्दर सौर प्रकाश की निर्मेलता या चमक ह। 'सोमरस' 
हूँ सत्ता का अमृतरुप आतनन्‍्द जो कि जलो में और सोम नामक पौधे (लता) 
में निगूढ रहता है और देवो तथा मनृप्यो द्वारा पान करने के लिये निचोडा जाता 
हैं। शब्द है अन्त प्रेरित वाणी जो कि सत्य के उस विचार-प्रकाण को अभि- 
व्यक्त करती हैं जो आत्मा में से उठता है, हृदय में निर्मित होता है और मन 
द्वारा आकृतियुक्त होता हैं। अग्नि! घृत से प्रवृद्ध होकर भौर इन्द्र सोम 
की प्रकाशमय शक्ति से तथा आनन्द से सवबल और शब्द द्वारा प्रवृद्ध होकर, 
सूर्य की गौओ को फिर से पा लेने में अगिरसों की सहायता बरता हू । 

बृहस्पति सर्जनकारी शब्द का अधिपति है। यदि अग्नि प्रथम अगिरा 
हैँ, वह ज्वाला है जिससे कि अगिरस ऋषि पैदा हुए हैं तो बृहस्पति बह एक 
अगिरा हूँ जो सातमुखवाला जर्थात्‌ प्रकाशफारी विचार की सात किरणोबाला 
और इस विचार को अभिव्यक्त करने वाले सात शब्दोवाला (एक अगिरा) हैं, 
जिसकी ये सात ऋषि (अगिरस) उच्चारण-शग्निया बने हैं। यह सत्य वा 
सात सिरोवान्ण अर्थात्‌ पूर्ण विचार हे जो कि मनुष्य के लिये यज्ञ की लक्ष्यमृत 
पूण आध्यात्मिक दौलत को जीतकर उसके लिये चौथे या दिव्य छोक को जीत 
लाता है। इसलिये अग्नि, इन्द्र, वृह्पति, सोम सभी इस रूप में बवणित फ़िये 
गये हूँ. कि ये सूर्य की गोओ को जीन लानेवाडे हैं और उन दस्युआ के विनाथफ 
हूँ जो वि उन गौओ को छिपा लेते हे और मनृप्य के पास आने से सोजते है । 
सरस्वती भी, जो कि दिव्य शब्द की धारा या सत्य वी अन्त प्रेरणा हैँ, दस्युओं 
वंग वध करनेवाली जीर चमकीली गौओ को जीतनेवाली हूँ, उन गौओ का हटा 
हूँ उन्द्र की अगदूती सरमा ने जो कि सूर्य वी या उपा की एए देंवी हैं और सत्य 
की जन्तर्जानमयी सतत की प्रतीक मालूम होती है। उपा एप साथ दोनो हैं, 
स्वयं वह इस महान्‌ बिजय में एक कार्यर्न्‍्नी भी हैँ और पृण रूप मे उसतरा 
आगमन इस विजय करा उज्ज्व परिणाम हैं। 

उपा डिव्य अशणोदय है, ह््योति सूर्य जो हि उसके जागमन वे बाद प्रगद 
होता है पराचेतन सत्य का सूर्य है दिन जिसको बह सूर्प हता # सत्यमंस 
ज्ञान के जन्दर होनेबाल्य सत्यमय जीवन वा दिल हैं, रा्रि जिसे यह विश्यस्स 
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करता है अज्ञान की रात्रि हँ जो कि अब तक उपा को अपने अन्दर छिपाये 
रखती है। उपा स्वय सत्य है, सुनृता है और सत्यों की माता हैं। दिव्य 
उषा के इन सत्यो को उपा की गौए, उपा के चमकीले पशु कहा गया है, जब 
कि सत्य के वेगवान्‌ वबछो को जो कि उन गौओ,_ं के साथ-साथ रहते है और 
जीवन की अधिष्ठित करते हे उपा के घोडे कहा गया है। गौओ और घोडो 
के इस प्रतीक के चारो ओर वेदिक प्रतीकवाद का अधिकाश घूम रहा हैं, 
क्योकि ये ही उन सम्पत्तियों के मुख्य अग हे. जिनको मनुष्य ने देवो से पाना 
चाहा हैँ। उपा की गौओ को अन्धकार के अधिपति दानवो ने चुरा लिया हैँ 
और ले जाकर गूढ अवचेतना की अपनी निम्नतर गुफा मे छिपा दिया है। वे 
गौए ज्ञान की ज्योतिया हे, सत्य के विचार हैँ (गावो मतय ), जिन्हें उन 
की इस कैद से छुटकारा दिलाना हैं। उनके छुटकारे का अभिप्राय हैँ दिव्य 
उपा की शक्तियो का वेग से ऊध्वेगमन होने लगना | 
साथ ही इस छुटकारे का अभिप्राय उस सूर्य की पुन प्राप्ति भी है जो कि 
अन्धकार में छिपा पडा था, क्योकि यह कहा गया है कि सूर्य अर्थात्‌ दिव्य सत्य, 
“सत्य तत्‌”, ही वह वस्तु थी जिसे इन्द्र और अगिरसो ने पणियों फी गुफा में 
* पाया था। उस गुफा के विदीर्ण हो जाने पर दिव्य उपा की गौए जो कि सत्य 
| के सूर्य की किरणे हे आरोहण करके सत्ता की पहाडी के ऊपर जा पहुचती हे 
, और सूर्य स्वय दिव्य सत्ता के प्रकाशमान ऊब्वें समुद्र में ऊपर चढता है, जो 
* विचारक हे वे जल में जहाज की तरह इस ऊर्ध्वे समुद्र में इस सूर्य को आंगे-आगे 
ले जाते हैं जबतक कि वह इसके दूरवर्ती परले तट पर नही पहुच जाता। 
पणि जो कि गोओ को कैद कर लेनेवाले हे, जो निम्न गुफा के अधिपति हे, 
दस्युओ की एक श्रेणी में के हे, जो दस्यु वैदिक प्रतीकवाद में आर्य देवों और 
आय॑ द्रष्टाओ तथा कार्यकर्ताओं के विरोध में रखे गये हे। आये वह है जो | 
यज्ञ के कार्य को करता है, प्रकाश के पवित्र शब्द को प्राप्त करता है, देवो को 
चाहता है और उन्हे वढाता है तथा स्वय उनसे बढाया जाकर सच्चे अस्तित्व 
वी विशालता को भ्राप्त करता है, वह प्रकाश का योद्धा है और सत्य का यात्री 
है। <दस्यु' है अदिव्य सत्ता जो किसी प्रकार का यज्ञ नही करती, दौलत को 
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बटोर-बटोरकर जमा तो कर छेती है पर उसका ठीक प्रकार उपयोग नहीं कर 
सकती, क्योकि वह शाब्द को नहीं वोल सकती या पराचेतन सत्य को मनोगत 
नहीं कर सकती, शब्द से, देवो से और यज्ञ से हेप करती है जौर अपने-आप से 
कोई वस्तु उच्च सत्ताओ को नही देती, वल्कि आर्य की उसकी अपनी दौलत को 
उससे लूट लेती हैं और अपने पास रोक रसती है। वह चोर है, गत्रु हैं, 
भेडिया है, भक्षक है, विभाजक है, वाघक है, अबरोधक हूँ। दस्यु अन्पकार 
और अज्ञान की णफ़्तिया हैँ जो सत्य के तथा अमरत्व के अन्वेप्टा का विरोध 
करती हैँ। देव हूं प्रकाश वी शक्तिया, असीमता (अदिनि) के पुत्र, एक 
परम देव के रूप और व्यक्तित्व जो जपनी सहायता के द्वारा तथा मनुष्य के 
अन्दर अपनी वृद्धि और मानुप व्यापारों के द्वारा मनुष्य को ऊचा उठावर सत्य 
भौर अमरता तक पहुचा देते हं। 

इस प्रकार आगिरस-गाथा का स्पप्टीकरण हमे वेद के सम्पूर्ण रहस्य की 
कुछ्जी पकडा देता हैं। क्योकि वे गौए और घोड़े जो आर्या से खो गये थे 
ओऔर जिन्हे उनके लिये देवो ने फिर से प्राप्त किया, वे गौए और घोड़े जिनका 
इन्द्र स्वामी और प्रदाता है और वस्तुत स्वय गो और घोड़ा है थ्रदि भौतिय 
पशु नही है, यज्ञ द्वारा चाही गयी दौलत के ये अग यदि आध्यात्मिक सम्पत्तिया 
के प्रतीफ है तो इसी पकार इसके अन्य जग पुत्र, मनुष्य, सुवर्ण, खजाना आदि 
भी जो कि सदा इनके साथ सम्बद्ध आते हू, इन्ही अर्थों में होनें चाहिये । यदि 
गो जिससे 'घृत' पैदा होता हैँ फोई भौतिक गाय नहीं हैं बलि जगमगानेवाडी 
माता हैं तो स्वय घृत को भी जो कि जलो में पाया गया है और जिसके छिये यट 
बहा गया हैँ कि पणियो ने उप गो के अन्दर त्रिविध रूप में छिपा दिया था, भौ- 
तिका हवि नहीं होना चाहिये, न ही सोम का मघु-रस भौतिक हि हो सहता 
हूँ जिसके विपय में यह भी कहा गया हूँ हि बह नदियों में होता है आर समुद्र से 
एफ मधुमय लहर के रूप म उठ्ता है तथा ऊपर देवो के प्रति धाराम्प में प्रया- 
दित होता हैं। और यदि ये प्रतीए#मप है तो यश को अन्य हजियों को भी 
प्रतीीरप ही होना चाहिये, स्वेय बाह्य बने भी एप खान्तर प्रदान के जति- 
रिवित और बुद्ध नहीं हो सकता। मीर यदि अगिरस ऋषि भो अ्षमत प्रतीव- 
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रूप है या देवो के सदृश् यज्ञ में अथे-दिव्य कार्यकर्ता और सहायक हू तो वैसे ही 
भुगुगण, अथर्वण, उशना और कुत्स तथा अन्य होने चाहियें जो कि उनके कार्य 
मे उनके साथ सम्बद्ध आते हैं। यदि अगिरसो की गाथा तथा दस्युओं के साथ 
युद्ध की कहानी एक रूपक है, तो वैसा ही अन्य आख्यायिकाओ को भी होना 
चाहिये जो कि ऋग्वेद में उस सहायता के विषय में पायी जाती हूँ जो दानवो के 
विरुद्ध लडाई मे ऋषियों को देवो द्वारा प्रदान की गयी थी, क्योकि वे आस्या- 
यिकाए भी उन्हीं जैसे शब्दों में वणित की गयी है और वैदिक कवियो ने उन्हे 
सतत रूप से अगिरसो के कथानक के साथ इस तरह एक श्रेणी मे रखा है जैसे कि 
ये इनके समान आधारवाली हो । 

इसी प्रकार ये दस्यु जो दान और यज्ञ का निषेध करते हे और शब्द से तथा 
देवो से द्वेष करते हे ओर जिनके साथ आर्य निरन्तर युद्ध मे सलग्न रहते हे, ये 
वृत्र, पणि व अन्य, यदि मानवीय शत्रु नही हैँ, वल्कि अन्चकार, अनृत और पाप 
की शक्तिया है, तो आर्यों के युद्धो का, आर्य-राजाओं का तथा आर्यों की जातियो 
का सारा विचार आध्यात्मिक प्रतीक और आध्यात्मिक उपास्यान का रूप 
धारण करने लूुगता है। वे अविकल रूप में ऐसे हे या केवल अशत यह अपेक्षा- 
कृत अधिक व्यौरेवार परीक्षा के बिना निर्णीत वही किया जा सकता, और यह 
परीक्षा इस समय हमारा उद्देश्य नही हैं। हमारा वर्तमान उद्देश्य केवल यह 
देखना है कि हमारे पास हमारे इस विचार की पुष्टि के लिये प्राथमिक पर्याप्त 
सामग्री है या नही, जिसको लेकर हम चले हे अर्थात्‌ यह विचार कि वैदिक-सुक्त 
प्राचीन भारतीय रहस्यवादियों की प्रतीकात्मक पवित्र पुस्तके हे और उनका 
अभिप्राय आध्यात्मिक तथा मनोवैज्ञानिक है। इस प्रकार की प्राथमिक 
पर्याप्त सामग्री है यह हमने स्थापित कर दिया है, क्योकि अवतक हमने जितना 
विचार-विवेचन किया है उससे ही हमारे पास इसके लिये पर्याप्त आधार है कि 
वेद के पास हमें गभीरता के साथ इसी दृष्टिकोण को लेकर पहुचना चाहिये तथा 
वेद भावनामय काव्य में लिखें गये इसी प्रकार के प्रतीकवाद के ग्रथ है इस 
दृष्टि को ही सामने रखकर इनकी व्यौरेवार व्यास्या करनी चाहिये। 

तो भी अपने पक्ष को पूर्णतया सुदुढ करने के लिये यह अच्छा होगा कि वृत्र 


परिणामा का सार 


तथा जलो सम्बन्धी दूसरी सहचरी गाथा की भी परीक्षा कर ली जाय जिसे 
हमने अगिरसो तथा प्रकाश की गाथा के साथ इतना निकट रूप से सम्बद्ध पाया 
हैं। इस सम्बन्ध से पहली बात बह कि वृन्रहत्ता इन्द्र, अग्नि के साथ, वैदिक 
विश्वदेवतागण के मुख्य दो देवताओं में से एक हैं जौर उसका स्वरूप तथा उस- 
के व्यापार यदि समुचित रुप से निर्वारित हो सके तो आर्यों के देवो का सामारप 
रूप सुदुढ्लया नियत हो जायगा। दूसरे यह कि मस्त जो एन्द्र के सात्रा हैं, 
पवित्र गान के गायक हूँ, वैदिक पूजा के विपय में प्रद्धतिवादी मत के सबशे प्रबाद 
सावक-व्रिन्दु हूं, वे नि सन्देह भाँवी के देवता हैं और अन्य बडे-बडे वैदिक देवो 
में से दूसरे किसी का भी, अग्नि का या मित्र-वरुण का या त्वप्टा का और वैदिक 
देवियो का या यहातक फ़ि सूर्य का भी या उपा का भी ऐसा कोई प्रस्थान भौतिव 
स्वरूप नहीं हैं। यदि इन जात्री के देवताओं के विपय में यह दर्माया जा सके 
कि ये एक आध्यात्मिक स्वरूप और प्रतीकृवाद को रखें हुए हे तब वैदिय-पर्म 
तथा बेदिक कर्मकाण्ट के गम्भीरतर अभिप्राय के सम्बन्ध में फोर्ड सस्देह जब- 
शिप्ट नहीं रह सवता। अन्तिम वात यह कि वृत्र और उसके सम्बद्ध दानव 
शुप्ण, नमुचि तथा जवस्िष्द जन्यो वी निकद रूप से परीक्षा शिये जाने पर यदि 
पता चले कि ये आध्यात्मिक अर्य में दस्य है तथा यदि वृतर द्वारा सोफे जानवाले 
जाकाझीय (दिव्य) जलो के अभिप्राय वा और जधिक गहराई में जाकर भर 
सन्‍्वान फ्िया जाय तव यह विचार हि वेद में ऋषियों जौर देव त्तवा दानवा 
की कहानिया रुपक हे एक निश्चित नारम्म-दिदु का उठेकर चलाया जा सकता 
हैं और बंदिझ छोको जा प्रतीकदाद एवं सनन्‍्तोपजनऊ व्याज्या के अधिए समीप 
लाया जा नयता हैं। 

इससे अधिक पयत्व फरना इस समय हमारे लिये सभव नहीं, क्रयाकि बंदिय 
प्रतीकवाद ऊँसा कि सूक्‍तों से प्रपझ्चित उिया गया है अपने अग-उपागों में 
अत्यधिक पेचीदा है, अपने दृष्टि-विच्दुओ वी जत्यधिदा प्रिवियता को रपता #, 
जअपनी प्रतिस्छायाणा से और जवान्तर निर्देशों में व्यास्या वरनवाडे के लिये 
अति ही प्षप्रिता जन्‍्पप्टनाओं नवा वठिसारयों को उपग्बित यरता 27 भीए संय- 
में बटमर यह कि पिस्मृति मौर जन्‍्यवाप्रटग के पिटख घगा झारा बह दाना 


;४एण 


बैद-रहर्स्य 
अधिक घुषला हो चुका हैं कि एक ही पुस्तक में इसपर समुचित हुप से विचार 
कर सकना शेवेय नही है। इस समय हम इतना ही कर सकते है कि मुख्य 
मुख्य मूलसूत्रो को दूंढे लिकाले और जहातक हो सके उतना सुरक्षित रूप मे 
ठीक-ठीक आधारो को स्थापित कर दें। 


््व्ति 


अन्तिम वक्तव्य 


पाठक देखेगे कि इस ग्रथ का अतिम अध्याय-अर्थात्‌ यह ग्रथ ही-इस प्रकार 
समाप्त हुआ हैँ मानो कि यह अधूरा है, अपूर्ण हैं। एक प्रकार से यह वात ठीक 
भी हूं । क्योंकि श्रीजरविद का विचार तव इस विपय पर और जागे भी 
लिसने का था। अपने अग्रेजी मासिक पत्र कार्य” में पहिले दो वर्षों तक 
लगातार इस वेद-रहस्य (]]९ 5९0०७. ० 6 ५९०४) नामक लेख- 
माला को देकर इसे समाप्त करते हुए इसके अतिम अध्याय की टिप्पणी में 
उन्होने स्पप्ट इच्छा प्रकट वी थी कि- 

“इस समय तो 'वेद-रहस्थ' लेसमाला को हम वन्द करते हे जिससे कि आय 
के तृतीय वर्ष में अन्य लेखों के लिये स्थान रिक्त हो सके, पर हमारा विचार है 
कि बाद में इस लेखमाला को हम फिर हाथ में लेगे और इसे पूरा करेगे।' 

पर यह इच्छा तो उन्होने सन्‌ १९१६ में प्रकट की थी, उसके बाद चार वष 
तक आर्य! भी प्रकाशित होता रहा कितु वे उसमें घेद पर आगे कुछ जोर नहीं 
लिख सके । और उसके वाद अब तो ३० वर्ष जौर बीत गये हैं। अभी सन्‌ 
१९४६ में उन्होंने अग्विदेवता के सूचतो का एक समभाष्य सझग्रद (फजिष्णगा5 
६0 0॥0 ४५5८ 5770) अवश्य छिसा हे और उसके प्रारन में एक ३६ 
पृष्ठो की विस्तृत भूमिका भी लिखी हैं (जिसे, जैसा वि प्रायफ्धन में कहा गया 
हैँ, हम पाठकों को बेद-सहुस्थ के तृतीय सण्ड में भेंट करेंगे)। पर उपे 
जतिरिवत उन्होने वेद पर गत ३० वर्षो में और बुछ नहीं लिया है, जैसा हि 
उनका पहिठ्े विचार था। प्रस्तुत पुस्तक के अन्तिम अध्याय में ही इ््यून 
वी तथा जलो की जिस सहचरी गावा के चिपय में गयेषणा करने की बाल उन्हा- 
ने कही है और उसके छिये तोन विचारणीय विपय भी प्रस्तुत गिये 7, उट गय- 
पणा क्लीअरबित्द की छेपनी द्वारा होनी अभी बाफी टी /। उसी ध्रयार एस 
ग्रन्थ में उन्होने जनन्‍्य बर्ई जगह यट भाव प्रयद्व विया # कि वे इसमें उसपर >उपनों 


६४७७ 


वेद-रहस्ये 


अधिक धुघला हो चुका हैं कि एक ही पुस्तक मे इसपर समुचित रूप से विचार 
कर सकना शक्‍य नहीं है। इस समय हम इतना ही कर सकते हैं कि मुख्य 
मुख्य मूलसूत्रों को ढूढ निकाले और जहातक हो सके उतना सुरक्षित रूप में 
ठीक-ठीक आधारो को स्थापित कर दे। 


इति 


अन्तिम वक्तव्य 


पाठक देखेंगे कि इस ग्रथ का अतिम अध्याय-अर्थात्‌ यह ग्रथ ही-एस प्रागर 
समाप्त हुआ हैं मानो कि यह अधूरा है, अपूर्ण हैं। एक प्रकार से यह बात ठीऊ 
भी है । क्योकि श्रीभरविद का विचार तव इस विपय पर और आगे भी! 
लिखने का था। अपने अग्रेजी मासिक पत्र थार्य' में पहिले दो वर्षो तक 
लगातार इस वेद-रहस्य (4]6 56० 0 धार ४९०४) नामक चैय- 
माला को देकर इसे समाप्त करते हुए इसके अतिम अध्याय की टिप्पणी में 
उन्होने स्पष्ट इच्छा प्रकट वी थी कि- 

“इस समय तो वेद-रहस्थ' छेसमाला को हम बन्द करते हैं जिनसे कि लार्य 
के तुतीय वर्ष में अन्य लेखों के लिये स्थान रिक्त हो सके, पर हमारा विचार हूँ 
कि बाद में इस लेखमाला को हम फिर हाथ में छेगे और इसे पूरा वरेगे।' 

पर यह इच्छा तो उन्होंने सन्‌ १९१६ में प्रवट की थी, उसके बाद चार वष 
तक आर्य' भी प्रकाशित होता रहा वितु वे उसमें चेद पर आगे झुछ क्षौर नहीं 
लिख सके । जौर उसके बाद अब तो ३० वर्ष और बीत गये है। जी सन 
१९४६ में उन्होंने अग्निदेवता के सूक्‍तों का एक सभाप्य सप्नर [लिपप)7705 
80 4॥0 09७६० £#7९) अवध्य छिया ह और उसके प्रारन म एक ३६ 
पृष्ठा की विस्तृत भूमिया भी लिखी हूँ (जिये, जैसा कि प्राफयन में बहा पया 
हैं, हम पाठकों को वेद-रहस्य के तृतीय लण्ड में भेंट करो)। पर उसके 
अतिरिक्त उन्होंने वेद पर मत ३० वर्षो में और कुछ नहीं टिया हूं, जैसा हि 
उनका पहिदि विचार था। प्रस्तुत पुस्तवा के प्रन्‍्तिम अध्याय में ही पन्दनयूत् 
वी तथा जलो को जिस सहचरी गाया के विधय में गयेषणा बरने थी दान उनहों 
ने वही ह जौर उसके ल्यि तीन विचारणीय बिपय भी प्रस्तुत विये है यह गये- 
पा क्षीअरविन्द वी लछेजनी शारा होनी जी बायो ही हैं। दी प्रगया एस 
ग्रन्ध मे उन्होने अन्य वर्ड जगह यह भाव प्रयद्ध जिया # कि वे इसमें टापवी जानी 


४5 


वैद-रहस्ये 


मर्यादाओं के कारण विपय का पूरा-पूरा विस्तृत विवेचल नही कर रहे हूं, 
सातवे अध्याय में तो उन्होने 'बैदिक सत्य पर, वेद के देवताओं पर तथा वैदिक 
प्रतीको पर अपने अनुशीलन लिखने की और इसके लिये 'मूक्ष्म तथा बडा 
प्रयास करने की' इच्छा प्रकट की है और इस पुस्तक को समाप्त करते हुए अत 
में कहा ही है कि वेद का विपय इतना गहन है कि 'एक ही पुस्तक मे इस पर समु- 
चित रूप से विचार कर सकता शक्‍्य नहीं।' इस प्रकार यह स्पष्ट है कि श्री- 
अरविन्द का सदा यह विचार रहा है, और वह अब भी है, कि वेद के विपय में 
वे फिर कभी विस्तार से और आगे लिखना चाहते है और सभवत लिख सकेगे। 

वे आगे जब भी लिखेंगे उसे तो परमेश्वर की कृपा से हम पाठकों को सुलभ 
कर ही देगे। पर यहा यह सब बात कहने का अभिप्राय यह है कि चूकि श्री- 
अरविन्द का विचार तव और आगे भी लिखने क। था इसीलिये इस पुस्तक की 
समाप्ति अपूर्णता का-सा भाव लिये हुए है। हमने भी अनुवाद करते हुए 
उसे बैसा ही रहने दिया है जिससे कि श्रीअरविन्द का यह इरादा पाठकों को 
विदित हो जाय। पर वैसे यह पुस्तक किसी प्रकार अधूरी नहीं है। इन 
चौबीस अध्यायो में वेद का प्रतिपाद्य क्या है! इस विषय पर श्रीअरविन्द का अपना 
विवेचन अच्छी तरह से आ गया है। “वैदिक सूक्‍त प्राचीन भारतीय रहस्य- 
वादियो की प्रतीकात्मक पविन्न पुस्तके है और उनका अभिप्राय आध्यात्मिक 
तथा मनोवैज्ञानिक है।” इस विचार को मानने के लिये पर्याप्त सामग्री तथा 
वेद की अन्त साक्षी हँ यह बात इन अध्यायो में अच्छी तरह स्थापित कर दी गयी 
हूँ। अत “इसी दृष्टिकोण को लेकर हमे वेद के पास पहुचना चाहिये' तथा 
“इसी दृष्टि से वेद की ब्यौरेवार व्याख्या करनी चाहिये' यह भी स्पष्ट हो गया 
है। वेद के प्रतीकवाद का भी इसमे अच्छा दिग्द्शन करा दिया गया है। 
अब आगे वैदिक देवताओं का स्वरूप” तथा 'अग्ति-स्तुति” के विषय में श्रीभर- 
विन्द के विचार पाठक वेद-रहस्य' के क्रमश द्वितीय और तृतीय खण्ड में पढेंगे। 
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श्रीजरविन्द-आश्रम प्रेस, पराडीचेरी 
452--47--70०0७ 


द्वितीय तथा ठतीय खण्ड 


पेद-रहस्य के द्वितीय खण्ड का नाम 'टठेवताओं का स्वरूप 
है । इसमें वे १३ अध्याय हैं जो श्रीभरविन्द ने $टटटाल्त प्रच्ागा$ 
नाम से लिखे थे | इनमें इन्द्र, अग्नि आादि चैंदिक ठेवताओं में 
से एक एक को लेकर उनका स्वरूप निर्धारण किया गया है और 
उदाहरण के रूप में उस उस ठेवता के एक एक्र सृक्त का भाष्य 
दिया गया हैं। 
तृतीय खण्ड में अग्नि ढेवना के सूक्तों का चयन है। 
इसका नाम अग्नि-स्तुति! है। यह लिज़ाआ5 (0 पाए +ैएड70९ 
छठ का अनुवाद है। इममें श्रीअरवित्द द्वारा अगी हाल में 
ल्खिी ३६ प्रष्टठों की विस्तृत भूमिका भी है । 
मिलने का पता 
अदिति कार्यालय, श्रीअरविन्दाश्रम, पांडिचेग 
तथा 
श्रीअरबिन्द-निकेतन, कनाट सरकस, 
नयी देहली 


श्रीअरविन्द-आश्रम प्रेस, पाडीचेरी 


4382--47--7००० 


वेद-रहस्य 
के 
द्वितीय तथा ठतीय व॒तीय खण्ड 


वेद-रहस्य के द्वितीय खण्ड का नाम देवताओं का स्वरूप! 
है । इसमें वे १३ अध्याय हैं जो श्रीभरविन्द ने $०0९८८० पज़वा5 
नाम से लिखे थे। इनमें इन्द्र, अग्नि आदि वैदिक देवताओं में 
से एक एक को लेकर उनका स्वरूप निर्धारण किया गया है भोर 
उदाहरण के रूप में उस उस देवता के एक एक सूक्त का भाष्य 
दिया गया है। 
तृतीय खण्ड में अग्नि देवता के सूक्तों का चयन है। 
इसका नाम “अग्नि-स्तुति' है। यह पेज़ाया5 ॥0 ॥6 #रॉएशा८ 
ज्गा८ का अनुवाद है। इसमें श्रीभरविन्द द्वारा अभी हाल में 
लिखी ३६ प्रष्ठों की विस्तृत भूमिका भो है। 
मिलने का पता 
अदिति कार्यालय, श्रीअरविन्दाश्रम, पांडिचेरो 
तथा 
श्रीअरविन्द-निकेतन, कनाट सरकस, 
नयी देहली 


श्रीजरविन्द-आश्रम प्रेस, पाडीचेरी 
4. 52 4 पल 7000 


बेद-रहस्य 


के 


द्वितीय तथा हत्तीय खण्ड 





वेद-रहस्य के ट्वितीय खण्ड का नाम दिवताओं का स्वखूपा 
है । इसमें थे १३ अध्याय हैं जो श्रीजरविन्द ने $ल८ल८्त प्रज्ञात्रा$। 
नाम से लिखे थे। इनमें इन्द्र, अग्नि आदि वैदिक देवताओं में 
से एक एक को लेकर उनका स्वरूप निर्धारण किया गया है थोर 
उदाहरण के रूप में उस उस ठेवता के एक एक सृक्त का भाष्य 
दिया गया है। 
तृतीय खण्ड में अग्नि देवता के सूक्तों का चयन है। 
इसका नाम “अम्नि-सुति है। यह जात ॥0 0 ४३७४० 
प्या८ का अनुवाद है। इसमें श्रीभरविन्द द्वारा अभी हाल में 
लिखी ३६ प्र्ठों की विस्तृत मूमिका भी हैं। 
मिलने का पता 
अदिति कार्यालय, श्रीअरविन्दाश्रम, पांडिचेरो 
तथा 
श्रीअरविन्द-निकेतन, कनाट सरकस, 
नयी देहली 


